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दो शब्द 


इस पुस्तक में दो प्रकार के छेखो का समग्रह किया गया है । कुछ तो 
ऐसे ६ जो गाधीजी के विचारों का निदर्शन कराते है और कुछ ऐसे है 
जो समाजवादी सिद्धान्तो का समर्थन करते हे । आज हिन्दुस्तान में इन 
दोनो विचार-धाराओ का संघ चल रहा है और जनता दोनो का परिचय 
प्राप्त करना चाहती है। गाघीजी के सिद्धान्त वहुत-कुछ क्रियात्मक रूप 
से सामने आये हैं, क्योकि गाधीजी इस वात को मानते है कि प्रत्येक 
व्यक्ति के अपने जीवन को सुधार छेने से ही समाज सुधर जाता है 
और उसमें प्रचलित बुराइयाँ दूर हो सकती है । अगर व्यक्ति का सुधार 
होगया तो साथ-ही-साथ और अनिवार्य रूप से समष्टि का सुधार होजाता 
है । इसलिए उनके सिद्धान्तो को क्रियात्मक रूप देना प्रत्येक व्यक्ति के 
अधिकार में है और जिस अश में ऐसे छोग हिन्दुस्तान में मिलेहे जो 
उनको अपने जीवन में परिवर्तित कर सके है उसी अश में उन्तका क्रिया- 
त्मक रूप देखा जा सकता है। समाजवाद के सिद्धान्तो को परिवर्तित करने 
के लिए सामूहिक शक्ति की आवश्यकता है। राजसत्ता के बिना उनका 
, कियात्मक परिवर्तन एक प्रकार से असम्भव है। इसलिए समाजवाद का 
रूप भारतवर्ष में केवल छेखो और भाषणों में ही पाया जा सकता है । 
इस पुस्तक में दोनो प्रकार के छेखो को एकत्र करके यह प्रयत्न किया 
गया है. कि पाठक के सामने दोनो चित्र आजायें । में समझता हूँ कि 
दोनो पक्षो के सिद्धान्तो के समझने के लिए उनके समर्थकों के ही छेख 
अधिक उपयोगी हो सकते है । इसलिए पाठको को चाहिए कि अगर वे 
गाघीमत को समझना चाहते हे तो श्री किशोरछाल मशरूवाला, श्री हरिभाऊ 


( ञ्) 


उपाध्याय, आचार्य कृपाछानी और डा० पट्टामिसीतारामैया के लत रे 
ही उनकी खोज करे । और उत्ती.प्रकार त्तमाजवाद के सिद्धान्तों को श्री 
सम्पूर्णानन्द, श्री जयप्रका ताराबण, श्री एम० एनं० रा प्रभृत्ति के 
छेसो से ही हूँढ तिकालें । दोतो विषय गूढ हैं । गांवीजी ने अपने विचारी 
को पुस्तत्न-हप में कहों इकटरआ करके प्रकाशित नही किया हैं। मगर 
उनके लेख और भाषण, जो समयन्‍्समय पर जनता के सामने बाद गये 
है, इतने अधिक हुए है कि वे कई हजार पृष्ठो को भर सवते है) उमार्- 
बाद पर तो इस देश में और विदेशों में अनगिनत पुस्तके छिसी जा चुट़ी 
हैँ । इन सबका मारात्र मात्र भी विशेषकर जब उसमें माववजीवन कक 
सभी पहछुओ पर रोगनी डालते का प्रयत्त किया गया है, इस छोटो-मी 
पुस्तक में समाविष्द करना वसम्मव नही तो कठिन अवध्य हैं; वो भी 
जो मौलिक वातें इस पुस्तक में आगई है वे दोवो विचार-जैलियों के भेद 
ओर सामव्जस्य का अच्छा परित्रय दिलाती हैं इसमें कई लेख विवादा- 
त्मक शैली पर ही लिखे गये हैं बौर इसलिए उनमें उतनी नैद्धान्तिक 
गहराई नहीं हूँ तो भी आज को परिन्विति में उनका उपयोग है और वे 

एक न्यूतता दूर करने है। आम है, पाठर इनमे ययोचित छाभ उठायेंगे ) 


रु 


हरिजन बस्ती, दिल्‍्लो जप 
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गांधीवाद : समाजवाद 


गांधीवाद ; समाजवाद 
[ श्री क्िज्ञीरहाल घ० मशरूवाला ] 


कई मित्रो ने बार-बार मुझसे आग्रह किया है कि में इस विषय 

की विस्तारपूर्वक चर्चा करू । कितु स्वय मुझे इस चर्चा को चलाने 

मे बहुत दिलचस्पी नही थी, यही नही, बल्कि बहुधा मेने इसे शान्त 

करने का प्रयत्त किया है । कारण, शास्त्रार्थ की चर्चा में हम 

लोगो कौ इतनी ज्यादा दिलचस्पी बढ गई हैं कि एक तरह इसे 

हम अपने पीछे छगा हुआ एक व्यसन या रोग भी कह सकते हूँ। 

वाद-विवाद के नह में प्राय हमें इसका खयारू ही नहीं रहता, 

कि इन विवादों का व्यावहारिक परिणाम क्या हो सकता है। और 

चर्चा के ये विषय ही ऐसे हे, कि कयामत के दिन तक इसकी चर्चा 

# करते रहे, तव भी शायद इनके विषय मे सबका एक मत नही होगा । 

दूसरे, एक हद तक इन चर्चाओं की असछ बुनियाद ही अभी 

अनिष्चत है । इसीसे ये चर्चायें अवसर वेमुद्दा और बेवुनियाद- 

सी वन जाती है । उदाहरणार्थ, यदि हम गाधीवाद' का विचार 
करें, तो गाघीजी इसके वारे में स्वयं इस प्रकार कहते है --- 

“गाधीवाद' नाम की कोई वस्तु है ही नही; और न में 

अपने पीछे कोई सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हूँ ) भेरा यह दावा 

भी नही है कि मेने किसी नये तत्त्व या सिद्धान्त का आविष्कार 

किया है । मेने तो सिर्फ जो शाइवत सत्य है, उनको अपने नित्य 

के जीवन और प्रतिदिन के प्रइनो पर अपने ढंग से उतारने का 

/  प्रयासमात्र किया है। .. ...... जो राय मेंने कायम की हैं, 


और जिन निर्णयो पर में पहुँचा है, वे भी अन्तिम नही है। हो 
सकता है, मे कल ही उन्हें वदल दूँ ! मुझे दुनिया को कोई नई 
चीज़ नही सिखानी हूँ । सत्य और अहिंसा अनादि काल से चले 
आये है । मेने वो जहाँतक में कर सका, इन दोनों के अपने 
जीवन में प्रयोगभर क्ये हे। ऐसा करते हुए कई बार मेंने 
ग्रलती भी की है, और उन गलतियों से मेने सीखा मो हूँ। 
मतलब जीवन और उसके प्रहनों द्वारा मुझे सत्य और बहता 
के भआावरणगत प्रयोग करने का अवसर मिल ग्रवा हैं। स्वभाव 
से में सत्यवादी तो था, किन्तु अहिसक न था.. .. .. सत्य की 
उपासना करते-करते ही मझे बहिसा भी मिलती हैं । 

“ऊपर जो कुछ मेने कहा है, उसमें मेरा सारा तत्त्वज्ञान, 
यदि मेरे विचारो को इतना बडा नाम दिया जा सकता हो तो, 
समा जाता है । आप उसे गाधीवाद' न कहिए; क्योकि उससें 
वाद' जैसी कोई दात नहीं है ।”* 

जिनके नाम से 'वाद' चलता है, वह स्वयं यदि अपनी 
भनोवृत्ति को इस प्रकार उपस्थित करते हे तो जो छोग उनकी 
था उनके नाम की छाया के नीचे रहकर सेवा करने क्रा प्रथल 
कर रहे है, उनका एक दूसरे वाद के प्रचारको के साथ विवाद 
में उत्तना कितना अनृपयुक्त होगा और उसको नींव कितनी 
कच्ची होगी | 

अच्छा | अब यदि उमाजवाद का विचार करते है, तो 
उसके भी सिद्धान्तो ने अम्मी कोई निश्चित और सर्वेभान्‍्य स्वरूप 
धारण नही किया हैं । उत्तका दावा है कि वह एक तत्त्वदर्शन 

१ हरिजवबन्बु, २९-३-१९३६ 


है। किन्तु तत्वदर्शन होते हुए भी अभी वह वाल्यावस्था में ही 
है। लेकिन चूंकि उसका दावा तत्त्वदर्शन का है, इसलिए मानव- 
जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली सभी प्रवृत्तियो--धामिक, नैतिक, 
राजनैतिक,सामाजिक,आथिक--पर विचार करने का उसमे प्रयत्न 
किया गया है, और पण्डित जवाहरलाल नेहरू के कथनानुसार- 

“जीवन और उसके प्रश्नों के सम्बन्ध में समाजवाद का 
एक विधिष्ट दृष्टिकोण है । अत वह कोरे तक से भिन्न एक 
निराली वस्तु है। इस प्रकार आनृवश्षिकता के, लालन-पालन के, 
और भूतकाल तथा वर्तमान काल की परिस्थिति के अदृश्य 
प्रभाव से जिस मनोवृत्ति का निर्माण होता है, वह भी विशिष्ट 
प्रकार की होती है ।”* 

चूकि, जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, समाजवाद अभी अपनी 
वाल्यावस्था में है, इसलिए स्वभावतः उसमें भिन्न-भिन्न समाज- 
वादियों के दीच काफी मतभेद हैं। यूरोप में तो समाजवाद के 
अनेक पन्‍्य बन गये हूँ । और हिन्दुस्तान मे भी दो-तीन पन्‍्य तो 
हैं ही। यह भी हो सकता है कि एक ही पन्‍य के समाजवादियों 
में भी छोटे-बडे मतभेद हो। अत संभव है कि कोई आदमी 
समाजवाद के किसी अग का समर्थन या खण्डन करने चले और 
उसका विरोधी सामने से यह कहे कि उसकी दृष्टि में वह अग 
तात्विक नही है, अथवा उसका कोई महत्त्व नही है, या उसके 
विषय में उसका कोई मतभेद नही है । उदाहरण के लिए पण्डित 
, जवाहरलालुणी जैसे प्रसिद्ध समाजवादी को ही छीजिए | ता० 
/2७-१०-१९३६ के 'वोम्बे कॉमिकल' मे कुमारी प्रेमावहन कण्टक 

१. मेरी कहानी से 


का 


< के ताम उनका एक पत्र छपा है। इस पत्र में वह छिखते है-- 
४ विवाह का या स्त्री-पुरुष-विषयक प्रदनों का स्वय-सेवक 

या समाजवादी बनने के साथ क्या सबंध हैं? अपने व्यापक 
अर्य में समाजवाद जीवन से सवस्ध रखनेवाला एक तत्त्वदर्शन है 
भर इसलिए जीवनसबन्धी सब बातो में उसका समावेश हो 
सकता हैं। किन्तु साबारणत समाजवाद का अर्थ है, आधिक 
व्यवस्थासवन्धी एक विश्विप्ट सिद्धान्त । जब में समाजवाद की 
चर्चा करता हूँ, तो मेरे सामने यह आधिक सिद्धान्त ही होता 
हैं। और इसलिए समाजवाद के सिलसिले में धर्म, विवाह, और 
नीति-विषयक जो चर्चा की जाती है, वह बिलकुल वेमतलूव है ।” 
सम्भव है कि दूसरे समाजवादियों की ठीक यही राय ने भी 

हो। मतलूव यह है कि इस परिस्थिति में 'गाधीवाद' और समाज- 
वाद के नाम पर, जो कि दोनो अभी पूरी तरह समझे नहीं 
गये है, इस प्रकार की जो चर्चायें चलाई जायेगी, उतसे शायद 
ही विचारों का कोई स्पप्टीकरण हो सकेगा। हाँ इनके कारण 
दो दल तो जहर वन जायेंगे, लेकिन यह ज़रूरी नही कि इन 
दलो के समर्यको के विचारों में कोई स्पप्ठता हो। सिर्फ यह 
हो सकता हैं कि किसी शब्द या सूत्र के वियय में उतकी रुचि 
पा नह स्थिर हो जाय, और उसके आधार पर उन्हें अपने 
स्थानीय क्षेत्रो में बन्दर-अन्दर लड़ते रहने की प्रेरणा मिलता करे। 
साय ही, यदि दो में से एक भी पक्ष के सामने अपना कोई निश्चित 
और तातलाहिक कार्यक्रम न हो और वे उसपर अमछ करने को 
फटिवद्ध न हो, तो इन तरह की चर्चा से, न चर्चा करनेवालो 
यो ने जनता को ही उनसे कोई छाम होगा, मगर, जो इन 


६] 


शग््रा 


दोनो पक्षों को कुचल देना चाहते है, ये उन्हींके हाथ के 
अनुकूल साधन बन जायें । हमारी इन चर्चाओं के परिणाम- 
स्वरूप हमारे ये विपक्षी दृरदशिता से काम छेकर पहले ही 
होशियार हो जायें, और अपने संगठन को मजबूत बना छे। 
क्योकि उनके सामने जनता की नहीं, गपने ही हित की दृष्टि 
प्रधान होती है, और उनकी सख्या कम और उस अनुपात में 
साधव-सामग्नी अदूट होती है, अत' अपने दल को दृढ़ बना 
छेना उनके लिए अपेक्षाकृत सरल होता हैँ । इसके सिवा हुकूमत 
भी उनकी पीठ पर होती हैं । अतएवं नतीजा यही निकछ सकता 
है कि लशनेवाले दो पक्षो मे से पहले एक का और फिर दूसरे 
का दमन शुरू हो जाय । इधर अनजाने ही क्यों न हो, किन्तु 
जो लोग जोश में आकर बारबार ऐसी शास्त्रीय चर्चाओं में 
भाग लेते है, हो सकता है कि इन चर्चाओ के कारण उनके दिल 
एक दूसरे से खिच जायें और उनमें एक दूसरे के प्रति वैमनस्य 
पैदा हो जाय । इस कारण जब एक का दमन होता हो, तो 
दूसरा पक्ष जान बूझकर नहीं, तो अनजाने उस दमन का 
साधन बन जाय, अथवा साधन न बनने पर भी तटस्थ दर्शक 
बनकर ख़डा रहे । इन दोनो अवस्थाओ से देशहित की तो हामि 
ही हो सकती है । 
इसका यह आशय नही कि देश के नानाविध प्रहनो के बारे 
में हमारे विचारों का अधिक-से-अधिक स्पष्ट होता इष्ट नही है। 
असलियत यह हैं कि हमारे देश की जो अनेक समस्‍यायें हे, उनमें 
कुछ ऐसी हे, जिनके विषय में तुरत ही हमारे विचार स्पष्ट 
और हमारी निष्ठा दृढ़ हो जानी चाहिए; कुछ ऐसी समस्याये 


८ भी है, जिनपर इच्छा होते हुए भी, आज की स्थिति में, 
साधारणत वुद्धिमान्‌ गिले जनेवाढे लोग, भी, परिश्रमपूर्वक 
विचार करने का प्रयत्न करके भी, किसी स्पष्ट विचार तक नहीं 
पहुँच सकते है, फिर उसके प्रति दृढ़निष्ठ बनने को तो बात ही 
क्या ? कारण यह है कवि जीवन के व्यवहारप्रधान प्रदनों पर 
स्पष्ट विचार के लिए जनसाधारण के सामने कुछ बातें बहुत 
ही स्पूछ सुप में प्रकट होनी चाहिएं। जबतक इस प्रकार का 
स्पूलदर्शन उन्हें नही होता तवतक उस विपय के विचार उनकी 
वृद्धि में प्रवेश ही नहीं कर परातै। और यदि तह से वे कुछ 
समझ भी गये, तो उसके कारण उनमें निप्ठा की वह दृढ़ता नही 
पैदा होती, जो एक शक्ति वन सके गतएवं ऐसे प्रश्त चाद- 
विवाद हारा समझाये और स्पष्ट नहीं किये जा सकते । इन्हे 
समझने के लिए इनका मधिक परिपक्व होना आवश्यक है । 

इस दृष्टि से यदि हम देश-विषयक्त समस्यात्रो के तत्काल 
भर अतिवायं, तथा दृरगत, ऐसे दो भेद करदे तो, मेरे 
विचार में, हमारे देश को स्वेतेन करने के किए नोचे लिखी 
बातें सर्वप्रथम और तात्कालिक महत्त्व की 5हरती हूँ; और यह 
जररी है कि इनके सम्बन्ध में हमारे विचारों मे किसी भी 
भकार की दस्यप्दता, सदिखता या कृच्चापन ने रहें) क्योकि 
इसके बमाव में विधयारों की सारी स्पष्टता गौर तकेशुद्धता उन 
पल्यी की तरह है, जिनके पहले कोई बक नही रहता । वे बातें 
इस प्रकार है -... 

१ जबतक देश की सेवा के लिए तन, मन और घन 
अर्पण करके अपना जीवन फुर्वाव करने की तैयारीबाले स्तरी- 


पुरुष हजारो की सस्या में उत्पन्न न होगे, तवतक कुछ भी सिद्ध 
होनेवाला नहीं । 

२. ऐसे लोगो में भी यदि चरित्र की दृढ़ता और ध्येय 
की निष्ठा न हुई, तो कोई बल या फल उत्पन्न होनेवाला नहीं। 

३. साधारण आत्मसुखपरायण तरुणों में इच्ध्ियों के भोगो 
और जीवन के आनन्द के प्रति जो रस रहता है, उन रसो से 
जिन्हें अरुचि नही है, और उन्हे जीतने के लिए जिनका आत्म- 
सयम तथा इन्द्रिय-निग्नरह के साथ आग्रहपूर्ण प्रयत्त नही है, उन 
स्त्री-पुरुषो में चारित्य की दृढता या ध्येय की निष्ठा नही आ 
सकती, यदि भाज भाई हुई प्रतीत होती हो, तो भी वे ध्येय- 
प्राप्तितक टिकनेवाली नही होती । 

४ हमें यह तो स्पष्ट ही समझ छेना होगा, कि स्व॒राज 
मिलने से पहले, अर्थात्‌ आज, जितने लोग देश-सेवा के विविध 
क्षेत्रो मे हे, उनमे प्रतिवर्ष अधिकाधिक संख्या मे आजीवन सेवको 
और सेविकाओं की वुद्धि होती रहनी चाहिए। और इनका 
बडा भाग उन छोगो में से आना होगा , जो सम्पन्न या गरीब 
मध्यम श्रेणी के हैं । इस छोगो को सासारिक दृष्टि से अधिक 
सादगी, गरीबी और कठिनाईवाला और आरीरिक दृष्टि से 
श्रमयुक्त जीवन विताना होगा | अतएवं थदि हमारे यूवकों 
और युवतियों के जीवन और चरित्र का निर्माण इस तरह न 
हुआ कि जिससे वे ऐसे जीवन के लिए तैयार हो, तो स्पष्ट है 
कि हमारा स्वतत्रता का ध्येय कभी सिद्ध व हो सकेगा । सम्भव 
है, इस कथन पर, कि स्वत॒त्र दृष्टि से भी सादा और श्रमयुवतत 
जीवन ही इष्ट है, हमें आपत्ति हो। किन्तु इस वात में तो 


किदीकों था भी अरका मे रहती चाहिए कि हिन्दुस्तान 
के खराज की प्राप्ति के छिए यह पहली और बवियार्य 
घर है। 

सम्मव है, ये दातें बहुत अदचिकर और कठिन मालूम हो | 
डिलु में समझता टें कि विनके बन्दर देश को स्वतंत्र करने की 


| 


भिन्न किसी तौत़रे मार्ग के बनुधावी हो, उनके लिए और सर्व 
बातों की मचाई की अपेल्ा इन बातों की संचाई को पहचानने, 
इनकी कदर करने कौर इसके लिए कमर कसकर तैयार ही जाते 
की जहर है। जीवन का विव्रार करनेवाहा कोई भी तत्त्ववाने, 
चाहे वह आध्यात्मिक सिद्धान्त के नाम से पुकारा जाता हो, या 
भौतिक निद्वाल दे नाम हे, यदि संयम, इच्द्रिय-निप्रह और लेच्डा 
पूर्दव स्वीकार की हुई सादगी ( जिसे दूसरे भब्दों में अस्तेय। 
#परिपह, बलोन व्यवा परीवी का द्रत कहा जा सन्‍्ता है ) के 
प्रति वुच्छता या निरमस्नार का भाव रखता हो, और त्रुय प्रया के 
मन में इक्धियानिनृत्र भोगदोडूप घोवन की वासनाओं को वढाता 
दी, नो उच्चछ्य एक ही परिणाम होगा बोर बह बह कि स्वतत्रता 
डा दिन और और आगे ठिख्ता चचा जावगा । यह सिद्धान्त एक 
सन्ाई हूँ । इसे हम जन्‍्दी समझें, या देर से समझें, समझता 
नो पटेंगा ही । जन्दी चमसने में कन्याण है; देर से समसने में 
जोमिम है; बयोजि हो सत्ता है, हम इतनी देर में समझें कि 
उसे बाद समझते हुए भो हाव मदकर नह जाता पड़े-वादी 
हाय मे निण्ड चुके । और यह दो विविवाद है कि सममी, 


इन्द्रियजित और सादा जीवन बितावेवाली जनता के बठ पर ही ११ 
देश स्वृतन्न और समृद्ध बन सकेगा । 
२ 
अब जिनकी बुद्धि या हृदय गाधीजी के “विचारों तथा भागों 
के प्रति विशेष आक्ृष्ट होता है, उनसे दो-चार बातें में कहना 
चाहता हूँ । गाधीजी के विचारो--अथवा कहिए, पद्धतियो--में 
कुछ तत्त्व तो ऐसे है, जो अचल कहे जा सकते है। जो लोग उनके 
जीवन था उपदेश से प्रेरणा या मार्ग-दर्शन चाहते है, उनके लिए 
वे आचरणीय है । 
इस प्रकार का पहला अचल तत्त्व यह है, कि जीवन की 
सभी समस्याओं का विचार और हल सत्य, अहिसा और सेवा 
द्वारा ही करने का प्रयत्त होना चाहिए । 
इसमें सत्य, अहिसा और सेवा, ये तीन अग या मर्यादायें 
कही गई है । इनका क्रमश अलूग-अहूग विचार करता ठीक 
होगा । 
सत्य भें नीचे लिखी वातो का समावेश होता हैं-- 
पूर्वग्रह से दूषित न होना, किन्तु सत्य को मानने के लिए सदा 
तैयार रहना, और इस कारण भसत्य से, फिर वह कितना ही 
'पुराना था बहुमान्य क्यो न हो, और उसमें हम कितने ही आगे 
चयो न बढ चुके हो, वापस छौटने में भय था छज्जा न रखना, 
और साथ ही, जिस समय जिस वात के बारे में सत्यता का 
विश्वास हो, उसके लिए अपना सर्वेस्व ख्नोने को तैयार रहना । 
'अहिंसा'--इसका अर्थ होता है हर प्रकार के अधर्म का--- 
गाधीजी की भाषा में कहे तो--परणुवकू से नही, बल्कि 'आत्म- 


2 बढ से विरोध करता। गावीजी कई वार समझा चुके हैं कि 
अहिसा कोई विप्किय अमावात्मक मनोवृत्ति नहीं हैँ, वल्कि वह 
प्रवाह के विरुद्ध चलने की एक कित्रात्मक और भावनाप्रधान 
प्रवृत्ति है । दुनिया में हिसा का प्रयोग प्राचीन काल से होता 
था रहा है। कौर बुद्धि तथा विज्ञान की सहायता से उत्तकी 
पद्धतियों को पूर्णता तक पहुँचाने और हिल्ता का एक ग्ास्तर 
तैबार करने के प्रवल्ल सब्यो ने हो रहे है । निसका हिसावछ 
विपक्षी के हिस्ावछ की बपेश्ा अधिक संगठित, सुबरा हुआ 
और मसावन-सम्मन्न होता है, उसके लिए हिंसा हारा अपने 
भौतिक व्येय को सिद्ध करने का मार्ग छुला है ही। ऐसी 
कोई वात नहीं हैँ कि इस बल का उपयोग केवछ अधर्म और 
अन्याय के बिदद्ध ही हो सकता हैं। इसमें तो जो ज्यादा चल- 
बान होता हैं वही जीतता है; फिर भछे उसका पत्र अबर्म 
का ही क्यों न हो; इसका एक ताजा उदाहरण इटली-बवीसी- 
निया का वृद्ध हैं। अगर विपक्षी अधिक वलूवान हैं, तो स्पप्ट 
है कि इस मार्ग का अवछम्व करने से हानि-ही-हामि होगी। 
बतएव आध्यात्मिक दृष्टि को भूलकर केंवछ व्यावहारिक दृष्टि 
से सोचे, तब भी यह सिद्ध होता है कि जिन साधनों में विपक्षी 
हमसे अधिक वलवान भौर कुश्चल है, उन साधनों का उपयोग 
करने की छाल में न पढ़कर एक बिलकुल नये प्रकार के 
साधन की घोव करता, उसका विकास और संशोवन करके उसे 
सम्पूर्ण बनाना और उसके श्रयोग में कुझछता प्राप्त करता 
आवश्यक है । अटिसा अबवा प्रेम में---अर्थात्‌ विषसी को दण्ड 
देकर नहीं, किन्तु नव कष्ट सहकर उसे जीतने की रीति में--- 


जो शक्ति है, वह है तो हिसा के जितनी ही पुरानी, किन्तु १३ 
अभी योग्य अनुशीलन हारा उसका सम्यक्‌ विकास नहीं किया 
गया है । दैज्ञानिको का कथन हैँ कि गृर॒त्वाकृषंण का तियम ससार 
को पहले-पहुंल न्यूटन नें दिया । इसका यह अर्थ नही कि न्यूटन ने 
ही पहले-पहल गुरुत्वाकरषण की शक्ति का औौर उसके प्रयोग के 
नियमो का निर्माण किया। गुरुत्वाकर्षण का नियम तो न्यूटन 
से पहले भी ससार में मौजूद भ्रा और लोग उसे बिता जाने, 
बिना उसका नाम खडे व्यवहार में उससे छाभ उठाते थे। किन्तु 
लोगो को उसका विधिवत ज्ञान व था, और गणित के नियम 
न बने थे । न्यूटत ने इन नियमों का पता छगाया भौर इन्हे 
चुनिया को समझाया | उसके परिणामस्वरूप अनेक वैज्ञानिक 
आविष्कार किये गये, और अनेक सुधरी हुईं कार्य-पद्धतियों का 
जन्म हुआ । अहिसा को गाघीजी का 'आविष्कार' कहे, तो चह्‌ 
इसी तरह का हो सकता है। अहिसा था प्रेम ताम की कोई 
ऐसी नई शक्ति, जो पहले ससार में थी ही नहीं, उन्होंने पैदा 
नही की है । यह शक्ति तो ससार में आदिफाल से रही है, 
और जाने-अनजामे इसका उपयोग भी होता रहा है। इसका तो 
नाम और स्वरूप भी जज्ञात न था । कुछ क्षेत्रो में इसका ज्ञानपुर्वक 
उपयोग भी हुआ है, और सैकडो पुरुषो ने इसकी महिमा का 
वर्णन किया है। किन्तु इस श्रद्धा के साथ कि हिसा के समान 
ही इसका भी नानाविध उपयोग और विकास हो सकता है, 
यह एक वलवान शक्ति हैं, और इसके गर्भ में अनेक प्रसुप्त और 
अनाविष्कृत विद्यायें (प्रयुक्तियाँ) होनी चाहिए, गाघीजी ने 
अपने जीवन में इसे सशोधित और विकसित्त करने का प्रयत्त 


१४ किया, और ब्रा भो बर रहे है। हिंसा के क्षेत्र में सम 
मोटर (टेक), मशीनयन, विनान, विपैदी बायु, बम आदि 
भनृष्य को मारने और पीटने की अनेक विद्याओं (प्रमुक्षियों) 
का तथा इसकी सहायता के लिए गुलचर-विया, रिशवतसोदी, 
धूठे प्रमाण, झूठे प्रचार जादि अनेक बनत्यात्मरर उपवरणों वा 
जो विकास हुआ हैं, वहु भी कोई वाजकल फ्री मेहनत भा 
नही, युगो के मेहनत का प्रश्याम है, और उसके पीछे हजारों 
बुद्धिमात्‌ मनुष्यों की अपार भक्ति और अनल घन खर्च दुआ 
है। यदि अहिसा की भक्ति का विकान करना हो,तो उनके लिए 
श्रद्धावान तथा दूट छगनवाले सोवकी की सेवा समरपित होती 
चाहिए। बतएद जिन्हे गावीजी के मार्गों में श्रद्धा हैं, उनके 
सामने एक स्पष्ट जीवन-ार्य तो है ही । यह दि अपने जोवन 
के विविध कार्यो में बुद्धिपूक जहिसा का प्रयोग करके उस्रमें 
विद्यमान प्रनुप्त चब्लियों का पता लगाने मौर उनका विकास 
करने में अपनी ओर मे महावता पहुँचाना । घर्तो के आधिप्कार 
में पदाय-विज्ाव और सत्नायनन्यात्य को दृष्टि आवश्यक होती 
हैँ; बहिसा के मशोवक में प्रेम के उस बदूट भण्डार की 
बावव्यकता है, जो वेगदान औौर शियावाद होते हुए नी स्वार्थ 
और भोह से रहित हो। वह नही, कि इसके लिए बुद्धि की 
झुशायता आवश्यक नहीं है । है, क्तु यदि सशोधक का प्रेम- 
कोए जाली हो, तो अक्ेठी वुद़िमक्ति उसके कार में बहुत सहा- 
बक नहीं हो चक्तती । 

गांवीजी की पद्धति का तीसरा अचल तत्त्व प्देबा! है । 
वाज्तव में बह कोई पृथक जग नही है, वह्कि सत्य और बहिसा 


भर 


के एकत्र प्रयोग में से ही यह पैदा होता है । व्यावहारिक दृष्टि १४ 
से इसका सीधा मतलब यह है कि यदि जनता की सीधी और 
प्रत्यक्ष सेवा के किसी कार्यक्रम पर अमल न होता हो, तो सत्य, 
अहिंसा, अपरिग्रह आदि विषयो पर विद्धत्तापूण और भक्तिपूर्ण 
पुस्तको, प्रवचनों या कीर्तनो द्वारा गाधीजी के तत्त्वो या उपदेशो 
का प्रचार, था सत्य और अहिंसा की शक्तियों का विकास नहीं 
किया जा सकता । लेख, भाषण आदि प्रचार के साधन यत्रो 
के समान है । यत्र की तरह वे स्वय निर्दोष है--अथवा अधिक 
सच्चे विशेषण का उपयोग करे, तो निर्गुण या गृण-दोषहीन 
है--पर, आज कौ परिस्थिति में उनपर अहिसा के उपासको 
की अपेक्षा हिंसा के उपासको का विशेष प्रभुत्त्व है। इसलिए वे 
उनका अपने हित के लिए अधिक सरलता से उपयोग कर सकते 
हैं । अत जिन साधनों का हम उपयोग करे वे एकदम अनोखे 
और स्वतत्र ही होने चाहिएँ। गौर ऐसा साधन है. मूक तथा 
ज़रूरत हो तो जान-बूझकर अप्रकाशित रकखी हुई प्रत्यक्ष सेवा । 
समाज की किसी भी उलल्ली हुई समस्या के निराकरण के 
लिए ऊपर के अगो को ध्यान में रखकर ही कार्य क्रम की कोई 
दिज्ञा निश्चित की जा सकती है। इसे आप गाधीजी की 
मर्यादा कहना चाहे, तो यह उनकी मर्यादा हैं। असल में तो ये 
मर्यादायें नही, वल्कि मनृष्य जाति के हितसवर्धन की अनिवार्य 
शर्तें है । इन शर्तों का ध्यान रखकर गाधीजी के विचारों के 
अचल तत्त्वो की शोध करने से मालूम होता है कि जनसाधारण 
का--वल्कि सब प्रकार के निर्वलों का--सवलो द्वारा जो 
शोषण और वचना ( ठगाई ) होती है, उनके प्रत्ति उनका 


१६ विरोध किसी भी समाजवादी के समान ही तीव्र है, यही नही, 
वल्कि उनके प्रथत्नो के पीछे घनी और अधिकारी वर्यो द्वारा 
होनेबाले ओपण और बचना को रोकनेमर को ही अभिलापा 
नही है, वह्कि वृद्धिमान छोग वुद्धिहीनों से जो अनुचित लाभ 
उठाते हैँ, उसका प्रतिकार करने की भी इच्छा हैँ! अर्थातू, 
यदि श्ोपण और वचना को रोकने का कोई सत्याग्रही उपाय 
उन्हें मिल जाय, तो किसी भी प्रकार के निर्देल वर्ग की किसी 
भी प्रकार के सबक वर्ग द्वारा को जानेवाछी हानि को वे एक दित 
के लिए भी सहन नही करेगे । 

शोषण और बचना को रोकते का प्रइन निजी सम्पत्ति के 
प्रदव से जुड़ा हुआ है, और प्राय यह माना जाता है कि ये दोनों 
एक ही है । गायीवाद-समाजवाद की चर्चाओ में अधिकतर इसी 
पर गरमागरम वाद-विवाद होता है। सच पूछा जाय, तो इस 
विषय में गाघीजी के विचार कदाचित्‌ उद्र से-उम्न साम्यवादी 
(कम्युनिस्ट) की अपेन्ला भी बागे बढ़े हुए है । उनके धिद्धान्त के 
भनुसतार तो किसी भी मनुष्य के पास किसी भी प्रकार का 
परिप्रह न होना चाहिए । सम्पत्ति के व्यक्तिगत परिग्रह को वे 
सह लेते है, इसका यह कारण नहीं हैँ कवि उन्हें सम्पत्ति या 
परिह का मोह है, बयवा यह कि भनुष्यजाति के उत्कर्ष के 
लिए वे सम्पत्ति के मग्रह को आवश्यक समझते हैं, बल्कि 
कारण यह हूं कि व्यक्तिगत परिप्रह बढाने और जटाने की प्रथा 
की मिटाने का कोई सत्याग्रही मार्ग उन्हें अभीतक मिल्ठा नहीं 
है। मेरा खयाल हैँ कि सभी पयो के समाजवादी मनप्यजाति 
कै मुत्त के लिए घन-सम्पत्ति के संग्रह को और उसकी विपुरुता 


को आवश्यक ही मानते है। गाधीजी इसे सिद्धान्त रुप मे स्वीकार १७ 
नही करते । आज पश्मीना बहाकर आज का भोजन पाने थौर , 
कछ के छिए कछ फिर पसीवा वहाने की तैयारी रखने के बाद 
में किसी समाजवादी को श्रद्धा नहीं है, पर गाघीजी को है। 
हेकिन यह तो आदर्श की वात हुई व्यावहारिक दृष्टि से इसका 
विचार करते हुए गाधीजी इस बात को समझते हे कि जाज ही 
उसे समय की कल्पना कर लेना सभव नही है, जब कि मनुष्य- 
जाति परिग्रह छोडने को तैयार हो जायगी | जत विचार के 
छिए प्रिफे इतनी ही बात रह जाती है कि जिन छोगो के कब्जे 
मे था अधिकार में घन-सम्पत्ति का भण्डार प्रत्यक्ष हो, वे उसे 
किस दृष्टि से अपने पास रकखें, अथवा किन शर्तों पर उसे 
उतके पास रहने दिया जाय ? गराधीजी कहते है, कोई भी 
सम्पत्ति किसी एक व्यक्तित के अधिकार में हो या अनेक व्यक्तियों 
से बने किसी मण्डल के अधिकार में हो, और वहू अधिकार 
उन्होने उस समय के कायदे के अनुसार पाया हो, था गैरकाननी 
तौर पर पाया हो, छेकिन वे उसे अपने पास अपने निजी उपयोग के 
लिए नही, बल्कि समाज की ओर से समाज के उपयोग के लिए 
ही रस सकते है, अर्थात्‌ उन्हें और दूसरो को समझना चाहिए 
कि दे उस सम्पत्ति के 'टृस्टी' या सरक्षक है। इस 'ट्रस्टी' शब्द 
के कारण कुछ गलतफहमी पैदा हो गई है। इसको भी वजह तो 
यह हैं कि अभीतक छोग इस वात को समझने के आदी नदी 
हुए है, कि गाधीजी जब कुछ कहते है, तो, जो कुछ कहते है, 

$ उसके पूरेशूरे अर्थ पर जोर देकर ही कहते हे । गाधीजी के 
प्रद्दो फो भी राजनीति करे मुसहियों और बक्‍्ताओ की तरह 


हर 
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१८ समझने की भूछ की जाती है। अग्रेज़ राजनीतिज्ोने कई वार 
पहा हूँ कि हिन्दुस्तान में ब्रिटिश सरकार का अस्तित्व भारतीय 
बनता के कल्याण के लिए और उसके ट्रस्टी के रुप में है। ेकित 
हमे अनुभव तो यह हुआ है कि इस भाषा के अनुसार आचरण 
करने की उतकी रत्तीभर भी नोमत नही है। बतएवं अब हम 
समझ चुके हे कि इत् प्रकार की भाषा का प्रयोग करके निरे 
दस्प और भटैती-भरे गब्दो द्वारा हमें शुलावे में डालने की ही 
उनकी नीयत होती है | गाधीजी पर भी यह शक किया जाता है 
कि सम्पत्तिवालो का प्रश्न लेमे के लिए ही वे इस प्रकार की 
दम्भपूर्ण भदेतों किया करते है। पहले एक दार ऐसा हो भी चुका 
है। गोलमेज परिषद्‌ मे जब गादीजीने यह घोषित किया कि 
हरिजनो को हिन्दुओं से पृथक करने के प्रयत्न का वह प्राणपण 
से विरोव करेंगे, तो उनके इन श्वव्दों प्र किसीने बहुत ध्यार्ने 
नही दिया । बहुतोने तो यही समझा कि यह सिर्फ वक्तृत्त्तकला 
का एक अजकार है। फ़ल्त , उन्हें अपने शब्दी को सत्य सिद्ध 
करने की आवश्यकता हुई | इसी अकार जब वे कहते है कि जिनके 
पास सम्पत्ति हैं, वे उसके मालिक नही, कितु ट्रस्टी हैँ, तव उनके 
इन शब्दों को वाणी का बह़कार-मात्र भाव हिया जाता है। 
आक्षेपकों के मंतर में इस प्रकार का भी शायद एक अस्पष्ट-्सा 
उयाऊ़ रहता है कि कानून को रु से बने हुए ट्रस्टियों के मौर 
धर्म फ्री ह मे बने हुए दृस्टियों के शतंव्य में कुछ भेद होता है; 
भर्याह, यदि दूसरे प्रकार के ट्रस्टी सम्पत्ति के सच्चे अविकारियों 
के प्रति अपने कर्तव्य का पालन ने करे, और स्वय ही उस सम्पत्ति * 
का उपभोग करे, तो कोई हज ने होगा ! किन्तु ग्राधीजी ऐसा 


कोई भेद मही मानते है। गाधीजी की यह आदत ही नहीं कि १६ 
किमी स्िद्वान्त को आचरण का रुप देने की साथन-सुविधा न होते 
हुए भी, उसका प्रतिपादन करने बैठ जायें । वे मानते है कि मनुष्य 
के सुखपूर्वक निर्वाह के लिए जितना आवश्यक है, उत्ते छोडकर 
शेप सारे अधिकार का उपभोग दूसरो की अनुमति से ही किया 
जा सकता है, फिर भले ही वह अनुमत्ति निर्वलतावश दी गईं 
हो, या अज्ञानवञ । किन्तु निर्देछता के मिटने और उसके स्थान 
पर शव्िति का उदय होने और भत्ञान के स्थान ज्ञान पैदा 
हो जाने पर उस अतिरिक्त सम्पत्ति के ऊपर केवल ट्रस्टी के नाते 
ही भधिकार रह सकता है। अत यदि आवश्यकता है, तो जनता 
को बलवान और ज्ञानवान बनाने की है। और जब हम सोचते 
है कि इसके लिए किस प्रकार का बल उत्पन्न करना उचित है, 
तो हमें पता चलता है कि जनता में उत्पन्न किया जानेवाला वह 
बल अहिसामय ही होना चाहिए--बशर्ते कि हम चाहते हो कि 
जो आज सम्पत्तिद्ीन है, उतके हाथ में सम्पत्ति का अधिकार 
भाते ही थे भी आज के सम्पत्तिशालियों की तरह जालिम था 
अत्याचारी न बनें । और गाघीजी का तो यह दावा है कि हिसक 
बल पैदा करने की अपेक्षा यह अहिंसक बल निर्माण करना 
अधिक सरल हैं । इस विषय की इससे अधिक चर्चा आज नही 
की जा सकती, क्योकि गाधीजी और उनके इस विचार से सहमत 
उनके साथी इसे प्रत्यक्ष आचरण में छाने का प्रयोग अमी तो 
कर ही रहे है । 


। 
इतना लिख चुकते के बाद ऊपर दी गई दृष्टि के प्रकाश में 


४२० गाधीजी की वर्तमान प्रवृत्तियों की छानवीव करना गाबद 
बोधपद होगा । कांग्रेस ले अथवा प्रत्यक्ष राजवीति से निवृत्त 
होकर ही वे सन्तुष्ट न हुए। भगनवाड़ी में वैठे-ैंठे श्राम- 
उद्योग के भिन्न-भिन्न पहलमो की ओर ध्याव दिछाकर बौर 
मार्ग-दर्शन करा के ही उन्होंने सन्‍्तोप से मावा। वल्कि उन्हें छाक- 
तार की सुविधा से रहित, वर्सात में कठित कीचड़ से घिर 
जातेवाडे 'सेमाँव' में जाकर वँठने की इच्छा हुईं! देश की जो 
विकट समस्याएं कांग्रेस को, विद्यन्‌ लेखकों को और सरकार को 
परेशान किये हूँ, उन समस्थाबों का बहिसात्मक मिराकरण 
दूँढने का यह तरीका गावीजीने अपनाया है। अगर यह कहे कि 
विकट या महान्‌ समस्थाजों का विराकरण ढूँढने का विचार ही 
उन्होंने तथ दिया है,वो वह भायद उनकी शान में एक असयत- 
सी वात होगी | फ़िर भी समव हैँ कि छोग ऐसा समझें और यह 
नोचकर अपना मन भना ले कि भके अब गाघीजी थोडा आराम 
करे । लेक्नि, वहुतो को तो वह कल्पना ही अत्यन्त असयत और 
विलश्षण लगेगी, कि इस तरीके से गाबीजी देश की महान्‌ समस्या- 
ओ को हल कले ही कोई कुजी तछाश कर रहे है | तो भी गावीजी 
के लिए तो यही मितान्त स्वाभाविक और सुतरगत रीति है। 
देहातियो, बौर उसमें भी समाज की बत्वन्त निचली श्रेणी के 
कहे जानेवाछे देहातियों के सीधे सम्पर्क में आकर वह इस 
समन्वाढो का अहिमात्मक हू पा जाने की आशा रखते हूँ 
उन्हेंने अपने आस-पास देहाती हरिजनों को इकट्ठा किया है । इन 
लोगो को अगर वह घूछ से धान पैदा करना सिद्ा सके, इतकों 
इस योग्य बना सके कि ये अपने हिए स्वच्छ दूध बौर त्ञाफ 


गुड़ प्राप्त करते छगें, इन्हें पढा-लछिखाकर वतंमान घठनाओं से २६ 
परिचित करा सके, और यदि इनके गाँव को गन्दगी और गन्दगी 
से पैदा होनेवाले रोगो से बचा सके, तो कया शक है कि सेगाँव के 
लोगो को मनृष्यमात्र में--और फलत अपने में---रहनेवाल़ी 
सुप्त शक्ति को भान हो जाय ? अत यह कोई असम्भव बात नही 
है कि किसी दिन यही देहाती सरकार का और सारे हिन्दुस्तान 
का ध्यान अपनी ओर खीच के । छेकिन इसके लिए तो कल्पना को 
बहुत दृर्तक दौडाना पड़ेगा । इस फाम की कठिनाइयों का खयाछ 
गांधीजी को है । किन्तु वह श्रद्धापूवक इस बात को मानते है कि 
जो काम मनुष्य को असभव माछूम होता है, ईश्वर उसकी सभव 
कर सकता है, क्योकि उसके लिए असम्भव कुछ है ही नही । 
जिसकी कृपा से 'मूक होय वाचाल, प्‌ चढ़े पिरिविर गहन, 
उस सत्य और अहिसा--अर्थात्‌ प्रेम-रूपी परमेशवर--में गाधीजी 

की अटल श्रद्धा है। 

गांधीजी की का्ये-पद्धति के एक दूसरे लक्षण का उल्लेख 
करके में इप लेख को समाप्त कहेंगा। यह तो कोई नहीं कहेगा 
कि आन्दोछनो और मानव-समूहो को इकद्झा करने की रीति से 
गाघीजी अनभिज्ञ हे। उल्तटे, जब-जब उन्हीने आन्दोलन उठाये 
है भौर सम्मेलत किये है, तवन्तव उन्होंने सारे ससार का ध्यान 
अपनी ओर जाकृषित किया है । बिन्तु यदि हम विविध प्रइतो- 
संत्रधी गाधोजी के विचारों और आचारो की नीति को बृद्धि- 
पूवेंक समझना चाहते है, तो उनके आन्दोरूनो और सम्मेलनो के 
कार्यक्रमों में जो एक विशेषता सदा से रहती आई है, उसे हमें 
फभी नही भूलना चाहिए। और वह विशेषता यह है कि जवतक 


२५ किस्ती अन्याय के प्रतिकार के छिए जनता को किती निश्िचत 
मार्य से छेजाने की उनकी तैयारी नहीं होती, तवतक उस अन्याय 
के प्रति उनके मन में कितना ही दुख क्यों न रहें, वे उसके सवध 
में जनता के भावों को कभी उत्तेजित नहीं करते | अन्याय का 
सीधा इंत्ाज करने के बदले जिन थोगे आदोलतों में केवल 
समाचारपत्रों के पृष्ठ रंगते और सावुत्र के बुछूुबुछो की 
तरह क्षणिक प्रदर्शन करने की दृष्टि मृख्य रहती है, उनमे उन्हे 
कोई श्रद्धा नही । गाधीजी जब कभी किसी प्रश्न को उठाते 
है, और उस सम्बन्ध में लोकमत को जगाने का प्रवत्व करते है 
और उसके लिए किद्ठी प्रकार का आकर्षक कार्यक्रम सुनाते है, दव 
जरूर यह बाद्म रसी जा सकती है कि उसके पीछे कोई प्रभाव- 
आछी और यदि बावश्यक हो तो अग्रगामी कदम उठाने की 
वात उनके ध्यान में भाई है । जबतक ऐसा नहीं होता, वह इस 
प्रकार के अन्यायो के विषय में मौत ही रहते है, और इंसरों को 
भी मौत घारण की सलाह देते हैं, और ऐसा करके अपने सम्बन्ध 
में पैदा होनेवाली गरकततफहमी का जोजिम भी उठा छेते है। 

में समझता हूँ कि गावीजी के अनुवायी' को श्रद्धापूर्वेक 
कार्यरत रहने के लिए इतनी सामगी परयोप्त होनी चाहिए । 
आज देम के सामने अत्यन्त गम्भीर, महत्वपूर्ण, कत्यन्त जटिछ 
और सारी दुनिया से सम्बन्ध रखनेवाके कई कूट प्रइव उपस्थित 
है भौर आगे भी उपस्थित होगे। हम में से कुछ लोग, यो 
सधिक विद्वान औौर वृद्धियाली हैं, पहले इनका प्रत्यक्ष अनुगी- 
उन करके इनमें निष्णात बनेंगे! बौरो को, मज़बूरन इस 
निप्णानों के द्वारा, परोक्ष रीति से, अपने मत स्थिर करने होगे । 


असुछ में तो जो विद्वान्‌ निष्णात के नाम से मशहूर है, उतमें रे 
भी बहुतो के मत अधिकतर परोक्ष आधारो पर बने होते हे। 
मसार में आज कोई भी इतना चतुर, विद्वान और निष्णात 
पुद्प नही है, जो ससार को परेक्षान करनेवाल्ले कूंट प्रश्नों के 
बारे में विलमुछ सब्दी और सशयरहित सफाई दे सके, उपाय 
गुप्ता सके, या कोई भविष्यवाणी कर सके । हकीकत यह हैं कि जो 
मत आज दावे के साथ पेण किया जाता है, वही मत & महीनों 
बाद पूठा ही जाता है । मतएव ऐसे प्रो की अत्यन्त शास्त्रीय 
धर्या निसार, समय को वरवाद करतेवाली, निकम्मी और 
माइयों को अधिक उलझन में दालनेवाढी हो पड़ती है, क्योकि 
ऐसी चर्नाओं का अधिकतर भाघार अप्रत्यक्ष और अपूर्ण जान- 
फारो ही होती हूँ। इस प्रकार की घर्चाओं दारा वृद्धि को 
उन में दालने की अपेक्षा गाधीजी की तरह यह मानता कि 
भरे जिए यह एफ हुदम काफी हैं, कही अधिक सुरक्षित है। 
हमे विपरीत, जब आदगों फिन्‍्ही प्रव्नो के सबंध में बहुत 
जत्दी में अपगा मत निश्लित फर ठेता है, तब उसकी वृद्धि का 
वियास बरर पहड़े झय झाता हूँ । जिम प्रश्नों फो हल करना 
शपण मारे क्‍ए सभव + हो, उनपर तत्वाज कोई राय कायम 

ने । रहा की बहार +। 

गौपीर री पद्लिरोी पर और उसे रलनात्मक कार्यक्रमों 
मा गए *रे बुद्िषषान सोती की था बाद नरे ज्प रही हैं । 


औआज्क. एफ, 
रथ 


ल्‍्पैर 


पं बपर भर उगाहव्दक नहीं मालूम होने! पर 
हु तद व बार रेड हरी रै। एस विषय में ठनहें माप एस 
पके हरे उप था पतश होपड़ी दिलाई 5हना, दोनों 


२४ ही च्यवं है। उनपर नाराज हुए बिना, उन्हें उनके विचारो कौर 
भावनाबों के बनृमार सहने और करने वी स्वतत्रता देती 
आाहिए। यदि उन्हें ऐसा प्रतोत होता हूँ कि गांधीजी के वित्रारो 
और मार्गों का खडन किये बिता वे रही नहीं सकते हैँ, तो गह 
सोचकर कि ऐसा करने का भी उन्हे अधिकार हैँ, हमें उनपर 
युंस्मा न होना चाहिए । क्योकि हमें तो यह आशा रखनी चाहिएं 
क्ि प्रत्यक्ष प्रमाणो से भत्य और अध्यामय प्रवृत्तियों के परि- 
णामों को सिद्ध करके ही हम उन्हें जीत लेंगे । 

अन्त में, मूझ्े यह कहना हूँ कि गांधीजी की इच्छा के 
विपरीत भी यदि गाधीवाद' अब्द को जीवित रहना है, तो कम- 
से-कम हमें यह समझ देना चाहिए, कि यह एक कार्य-पद्धति का 


मूचक धब्द हैं; किसी व्यक्ति द्वारा प्रतिपादिन समाज-स्यवस्त 
की रचना विशेष का बूचक नहीं। 


55%. 


समाजवाद या समाजधर्म ! 
[भौ० किशोरलाल घ० मशरुवा्ा] 


यह एक विचार करने योग्य सवाल हैँ कि हमको जगत में 
प्रथम किस बात की जरूरत है--समाजवाद की था समाजधर्म 
की ? सब छोग सुत्री हो, कोई गरीब न हो, सभी को आरोग्य, 
बढ़, बुद्धि, विद्या, सर्पत्ति, मादि सुख के साधन प्राप्त हो, सर्वत्र 
भग्नातता का आरहार हो, आदि शुभेच्छाएँ, पुराने ज़माने से 
प्रार्थना, ताटफ, आदि के अन्त में हम लोगो में प्रकट की 
जाती है। मतलव यह कि समाजवाद के इस ध्येय से किसी समझ- 
दार (विध्रेको) मनुष्य का विरोध नहीं हो सकता है। किसी 
गमसदार मनुष्य को समाज की ऐसी हाछत में सन्‍्तोष नहीं हो 
गयता कि जिसमें बुछ व्यक्तियों के पास तो अपार सपत्ति, अधि- 
धर, उच्च दर्जे और फुरमत हो, और अधिकाश लोगो को अत्यत 
परिभरम गन्ने हुए भी तगी, अवीनता, भय और जी-हुज्री में ही 
जीदन 'गठना पहता शो । ने तो हमारे देश के, और न किसी 
इमरे देश के ही हि मरशात्मा प्रप ने बह हालत कभी अच्छी 
उपदेश ही दिया है । यह भी बात नहीं है 
कि ऐसे शरमंग एग्व मिप अरधवानी--जनता मे अलग न्ह्ना 


तिवसर इमरण “--छे है। उनमें में कई ने मो स्थय, और कई 


ममरी है, पयता जैसा 


+ 


के हर के सश्म्सा भी प्रान कभी थो, और इस घ्येम को 
४ ४४ पेष्याए थी से थ। किए, अनेक प्रकार को सज्य प्रणा- 
हि है घ्य घोड़े हे पे है 


गिनप गा, चुद बड़े और झ्चे 


श्द 


( 


सवादात से सोगी ही सला; सारी णमात जी संता-तादि तीज 
प्रकार है जस्यावा शा शीचग में पह बहती है। तय जी 
तक मानव-्जाती समानता 7 हाई सो छाबापर में सिंद गाशों मे 
मफद नी हुई है । ऐसा बंग / 

मु तो छयता है हि ययाए सगयपुओ में रयद्र्ग 
उदय ने हो, संबना। समावग३-रातरों समाया गो आशय 
अगिकार के जोर पर स्थालि पहवतप्ों ढारा शिय रोते थाई 
बीज ही नहीं हैं। धमी ता' मानप ह7प उसना सर रोने 
नहीं पाया है कि वह लाने पैदा चुस स्गनश्य, रीति, अधि 
कार, आदि की आह्ाताओों की भूद हो जाय, नी सार्जनिः 
सुख को ही जीवन छा स्येय बनारि। क्यग़ मात हर की 
ऐसी अवस्था है, तबतत तो भी स्परय के राण्यनंत्र दा0 
समानता की सिद्धि होना मुसे अममंब माद्म होता हूँ। तबते३ 
क्ाति मे केवल इतना ही हो पाता हैं कि एड पक्ष के हाथ में मे 
दूसरा पक्ष साज्यतद्ष्मी की छीन देता है, पु दिन तड उस राज्या- 
विकार का सदुपयोग करता है और बाद छो दृस्पयोग करने लगता 
है तथा अपना अधिकार बनाये रुसने के लिए जनता का दमन 
करता है। जवतक मानव समाज की व्यवस्था बल की नींव पर 
बने हुए राज्यतत्रों पर बवरूबित रहेगी, तवनक उस राज्यतत्र 
का स्वच्य कैसा भी क्यों न ही, उसमें से वर्ग-पिहीनता पैदा हो 
ही नहीं सकती । मानव जाति में निर्माण होने बालो वर्ग-रचनाएँ 
खुदाई--प्रकृति को व्यवस्था में मनिवायें-चोर्े नहीं हैँ । पर 
जदतक मानव हृदय में यह वृत्ति जोर पर है कि पडोसी के सुख 
और बपने युद्ध के बीच में सधर्प होने पर वह झपने सुक्ध का 


पहुछा छयाक्त करे, अथवा पढौती का सु बढाने के लिए स्वथ २७ 
उसे कुछ तकलीफ न उठाती पडे, बल्कि वन सके तो पडौसी के 
अम द्वारा स्वयं ही कुछ लाभ उठा छे, अथवा जबतक यह वृत्ति 
मौजूद है कि कितवा अच्छा हो यदि बिना प्रिश्रम किये वह सब 
सुो को प्राप्त कर सके--यानी परिभरम से बचने ही में आवन्‍्द 
मनि--तवतक वह यही कोशिश करता रहेगा कि सुख के साधनों 
पर उसका अपना कब्जा हो जाय, और वह वर उसे प्राप्त हो कि 
जिससे वहु कब्जा उसके पास कायम रहे । 

निजी जायदाद न होने से ही मनुष्य प्रोेटेरियत--अकिचन--- 
नहीं होता | जो भनृष्य चाहता है कि उसके पास अपनी निजी 
जायदाद हो और वह वढती रहे, वह माज भछे ही अकिचन हो, 
पर वस्तुत वह मालदारों के वर्ग का ही है। मेरा मतरूब यह 
नही है कि अकिचनता केवल मानसिक भाव है, और स्पूछ रुप में 
भालदार होने पर'भी मानसिक अकिचनता का दावा करता 
बिलकुल सही है। साधारणतया मातव हृदय में जायदाद पर 
कब्जा रखने की लालसा इतनी प्रवक्त दिखाई देती हैं कि अपनी 
सारी निजी जायदाद का विसजेन कर देने पर भी उसकी व्यवस्था 
थोर उपयोग में उसकी आग्रह-युकत दिलचस्पी रहती है। इतना 
ही नही, बल्कि फिर तो दूसरों की जायदाद की व्यवस्था और 
उसका उपयोग करने का भी वूवान मोह भा सकता हैँ। मतरूव 
यह कि सपत्ति का प्रभाव मानव-हुदय पर भजीवसा है। और इसी 
फारण अकिचनता की नितात्त सिद्धि होने नही पाती । अकिचनता 
फो मनुष्य कष्टमय स्थिति ही समझता बाया है । बादर्श अयवा 
इष्ट स्थिति है--ऐसा नही समझता । इसलिए जवतक यह मानव 


श८ स्वभाव है, तबतक अकिचन--वर्गहीन--समाज कायम नहीं 
होगा । 
और जबतक मनुष्य के हृदय पर इस सस्कार का ज़ोर है 
कि परिश्रम करना आफत है, उससे बचना ही सुख है, तवतक 
भी वर्गहीन समाज का कायम होना असभव मालूम होता है । 
जीवन-निर्वाह के आवश्यक पदार्थ शरीर-बल से पैदा किये जायें 
या यत्र-बल से, यह गौण प्रश्न है। परिस्थिति के अनुसार समय- 
समय पर यत्र के उपयोग की मर्यादा निश्चित करने का ही यह 
सवाल है । लेकिन इतना तो निश्चित है कि चाहे शरीर-बल 
का श्रधिक उपयोग करे अथवा यत्र-ब का, जीवन-निर्वाह के 
भावश्यक पदार्थों को पैदा किये बिना काम नही चलेगा । अर्थात्‌ 
भन्न, वस्त्र, मकान, रास्ते, रोशनी, सफाई, वाल-वृद्ध-मिर्वलों का 
पालन, शिक्षा, आदि की व्यवस्था करनी ही होगी । केवल एक 
बटन दवा देने से ही, इतमें से अधिकाश काम यदि सभव भी हो 
तव भी, बटन दवाने का परिश्रम और उसकी चिन्ता तो किसी 
को करनी ही होगी । लेकिन जब परिश्रम को कष्ट मातते का 
सस्कार मनुष्य बना लेता है, तव बटन दबाने और उसकी चिन्ता 
करने में भी उसे आफत मालूम होती है, और वह इच्छा करता 
हैँ कि कोई दूसरा उस ज़िम्मेदारी को छे ले गौर वह स्वय पडा 
रहे अथवा कुछ दूसरा “विशेष महत्त्व' का काम करता रहे। उठ 
कर घड़े में से पाती छेकर पी लेना, अथवा लोटा लेकर जंगल चले 
जाना, यें तो कोई बड़े परिश्रम के काम नहीं हैँ । छेकित इनमें 
भी मनुष्य तकलीफ समझता है । चाहता है कि पत्ती या छडका 
या नौकर पानी छा दे, लोटा भर दे, और वौकर छोटा लेकर 


साथ चले। सोना तो हरेक मनुष्य चाहता हैं और आराम से २६ 
सोना चाहता है, पर साथ ही वह यह भी चाहने छूगता है कि 
उसका विछौता कोई दूसरा आदमी तैयार कर दे, ताकि उतने 
समय से वह श्रमजीवियों की अचस्था पर एक लेख था कविता 
की कुछ पक्तियाँ लिख डाले ! 

यह वात भी नही है कि मनृष्य को शारीरिक परिश्रम से ही 
हमेशा एतराज़ है । दड, बैठक, कुश्ती, आदि व्यायाम के छिए, 
था पैदल घूमने के लिए वह तैयार हो ही जाता हैं। पर अजीब 
बात है कि जिन पर अपना जीवत निर्भर है, उनके लिए तनिक- 
सा भी परिश्रम करने में वह कष्ट महसूस करता है। मित्रो के 
साथ गप्प उठाने के लिए वह रात भर जागरण करेगा, लेकिन 
खेत की रखवाली करने के लिए किसी और को ढूढेगा । 

इस प्रकार हम देखते है कि असछ बात यह है कि जबतक 
सकत्प मात्र से जीवन-निर्वाह के सब साधन प्राप्त करने की 
मनृष्य ने शक्ति प्राप्त नहीं की है, तबतक कुछ-न-कुछ परिश्रम 
तो किसी-त“किसी को करना ही होगा । और परिश्रम को आफत 
समझले का सस्कार यदि उसमें दृढ़ हो गया है, तो उस आफत 
को किसी दूसरे'पर ढकेलने का वह प्रयत्त करता ही रहेगा । 
इस प्रयत्न का ही नाम वर्ग-निर्माण करने का प्रयत्न है । 

और बल के जरिये किसी खास व्यवस्था के निर्माण करने में 
जिनकी श्रद्धा है, उनके लिए अन्त में जाकर 'डिक्टेटरशिप' तक 
पहुंच जाना अनिवायं हो जाता है। आज दस व्यक्ति यह मान 
लेते है कि सारी जनता से वे विशेष समझदार है; अधिकतर 
लोग तो मूर्ख और जड़, वे नही जानते कि किस वात में उन- 


३०. का कह्याण है ! और झुछ योग जो विरोध करने हैँ वे वा तो 
सार्वी है, अयवा मूर्ख भौर जड़ के बलावा हठी भी । इसलिए 
जमा के वल्याण के लिए विरोधियों कौ दवा देना और बंगो 
हाथ में सब अधिफार छे छेना थे दाहें है । इस तरह ये दस 
ब्यवित अधिएरर प्राण कर लेते है और लोक-कत्याण हे 
उपाय आजमाने बैठने हूँ । बीरे-घीरे इन दम को समिति महू 
करती है कि इन सब की भी समगदारों एकमी नहीं है, बोर 
किसी एक को राम से ही काम करता आवद्यक हैं, अधिकारी 
अधिकार उस सुपुर्दे कर देने चाहिए, तभा औरों को उसकी 
बाज्ञाओं को वफादारी से मानता चाहिएं। इस तरह '*्विदेदरमिप 
आ जाती है। और जिस जन-कल्याण के नाम पर इन दस ते 
और विरोधियों को दवा देना अच्छा समझा, उत्ती जन-कल्वाण 
के नाम पर इन दस में से उस 'डिक्ट्रेटर' का कीई विरोध करें 
तो उसे भी दवा देवा आवश्यक मादूम होता है। मतलव वह कि 
जवतक एक समूह मानव संस्कारों के परिवत्तत के स्थान पर 
बलात्कार को जत-कल्याण का या अपने उद्देश्य की पिंद्धि की 
अन्तिम उपाय भावता है, तवतक जुल्मी डिक्टेटरशिप', बोर 
उसके फलस्वरूप एक बलवान दल का अभुत्व और अन्त में वें 
निर्माण हुए बिता नहीं रहेगा । 

यह ने माता जाय कि में इन विचारों को समाजवाद के 
मूलभूत सिद्धान्त का विरोध करने के लिए, बयवा वत्तंमार्न 
प्रणाली के समर्थन के छिए प्रकट कर रहा हूँ। मेरा विश्वास हो 
गया है कि वल्ात्कार की नींव पर लड़ी हुईं किसी भी प्रकार 
की राज्यप्रणाली से मानव जाति अपने ध्येय के अन्त तक नहीं 


पहुँच सकेगी । फिर भी, वर्तमान प्रणाढ़ी को तो हटाना ही ३६१ 
होगा। लेकिन इन विचारों को प्रकट करने में मेरा हेतु यह है 

कि समाजवादी का ख़याल्‍ू इस बात पर जाय कि उसे विचार में 
और भी गहरे जाना होगा। ऊपरी परिवर्तनों पे--वे कान्तिकारी 

हो तो भी--काम नही चलेगा । यह समस्या केवल किसी विशेष 
प्रकार की राज्य-प्रणाली या अथ्थ॑-व्यवस्था फे कायम कर देने से 
नही, बल्कि मानव सस्कारों के परिवर्तन से हल होगी | समाज- 

बाद के ध्येय को सफल करने के लिए मनृष्य को व्यक्तिवादी न 

रह कर समाजधर्मी बनना होगा । पडौसी का चाहे कुछ भी हो, 

पर अपना विक्राप्त, भोग, आराम, यश, मोक्ष आदि सिद्ध कर 

हेता व्यक्तिधर्म नही, वल्कि व्यक्तिवादित्व है । खुद का चाहे 

कुछ भी हो, पर पडौसी का विकास, भोग, आराम, यश, मोक्ष 
भादि सिद्ध हो, तथा अपने विकास, भोग, आराम, यश, मोक्े 
आदि के प्रयत्त द्वारा पढ़ौती को छाभ हो, यह समाजवादित्व 
नही, वल्कि समाज-वर्म है। समाजधर्मी परिश्रम को आफत' नहीं 
समझता । मेरी दृष्टि में परिश्रम को आफत समझना व्यक्ति- 
वादित्व है। परिश्रम करने की अश्वव्ति को आफत और शत 

को विभूति समझना समाजघर्म है । 


अव हम स्वयं अपने हृदय से पूछें कि हम क्या चाहते है-- 
समाजवाद यथा समाजघर्म ? 
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अगर वाद” के मानी ये हो कि एक निश्चित ढँते में 
तैयार किया हुआ जीवन का पृरा-यूरा नक्षा, तो गाधीवाद जँप्ती 
कोई चीज नही हैं । अगर “वाद” के मानी ये भी हो कि ऐसा 
एक पूर्ण शास्त्र, जिसे देखकर जीवन-सम्बन्धी किसी भी मुआमहे 
का जवाब हासिल कर लिया जाय, तो भी कहना होगा कि 
गादीवाद जैसो कोई चीज़ नहीं है।छेकित, अगर “वाद” के 
मानी हो जीवन-व्यवहार के लिए कुछ मोटे नैतिक सिद्धान्तो का 
स्वीकार, तो मानना होगा कि गाषीवाद नाम की एक चीज़ और 
एक व्यवहारमार्ग उत्तन्न हो चुका है । अगर उनके लिए कोई 
सूचक नाम देवा हो तो क्रम उन्हें सर्वोदियवाद और सत्याप्रह- 
मार्ग कह सकते हूँ । 

सच पूछा जाय तो ये सिद्धान्त नये नही है। गाधीजीने ऐसा 
कोई नीतितत्तव प्रकट नही किया है जिसका दुनिया में किसी को 
कभी परिचय ने था। बत्यन्त पुराने धमाने से आज तक इन 
नैतिक सिद्धान्तो पर मानवजाति का भौतिक और सास्कारिक 
उत्कर्ष हुआ है, भौर उसके प्रति हमेशा आदर भी रहा हैं! हर 
ज़माने में सैकडो स्त्ी-पुरुष अपने निजी जीवन में उनपर चलते 
के लिए कोशिश करते आये है । गाधीजीने जो विशेषता बताई है 
वह यह है कि समाज और राष्ट्रीय जीवन में भी बड़े पैमाने पर उत 
सिद्धान्तो का अमछ किया जाना चाहिए मौर किया जा सकता है। 


दरहकीकत, न कैयछ सारो मानवजाति ही, बल्कि भारी ३३ 
जीवजातिं एक ही बडा परिवार है। पर वर्तमान युग के लिए 
यह एक अति दूर सिद्धान्त होजागगा । इसलिए अगर हम इतना 
ही मानकर घले कि सिर्फ सारी मानवजाति एक ही बडा परिवार 
हैँ, तो काफी है । इस परिवार मे न कोई व्यक्ति ऊँचा है, न 
कोई नीचा है। न कोई पन्‍्मत. विशेषाधिकारी है, से कोई 
स्यृनाधिकारी । सब समान है. और राष्ट्रनि्माण का आदर्श यह 
होता चाहिए कि सभी का उत्कर्ष हो । 

दुनिया के अलग-अलग भौगोलिक विभाग, मानों, एक हो 
मकान के भिन्न-भिन्न कमरे है । उतमे अछुग-अछग लोगों का 
ठहरना केवछ व्यवस्था है। अगर उस व्यवस्था में सबकी 
सुविधा हो तो उसे विगाडने की ज़रूरत नहीं है। छेकिन अगर 
सर्वोदिय-सिद्धि के लिए इस व्यवस्था में फेरफार करने की जरूल 
हो तो वैसा करने में कोई नेतिक दोप नहीं है। अर्थात्‌ सर्वोदिय 
की सिद्धि के छिए मानवों का एक देश से दूसरे देश में वसना 
अनधिकार नही हैं । 

मकान में कुछ इन्तज़ाम ऐसा होता है, जो हरेक कमरे में 
पाया जाता है, और कुछ बाते ऐसी होती है. जो कुछ में होती 
है, भौर कुछ में नहीं होतो | इन सब व्यवस्थाओ का हेतु मकान 
में रहनेवाले सव लोगों का सुख भौर सुविधा है। कहाँ पर क्या 
इन्तजाम हो, कितना हो, उनके उपभोग में किस शत्स का 
कितना अधिकार हो, किसके सिपुर्दे कौनसी व्यवस्था हो, आदि 

ट तते सहूलियत की हूँ । इन पर किसी का “यावच्चद्रदिवाकरो 


अधिकार नही हो सकता है । सर्वोदय के लिए इन इन्तज़ामी में 
े 


३४ जब भी ज़रूरत हो फ़ेरफार करने में दोष नहीं है, वल्कि 

कर्तव्य है । 

यही बात पारिवारिक कामो के प्रवध की है। किसको 
कौतसा काम सौपा जाय, किस तरह किया या कराया जावे, 
आदि सब बाते सर्वोद्यी-व्यवस्था की है। किसीका किसी प्रवध 
पर कायमी अधिकार नही होसकता | 

पारिवारिक इन्तज़ामो में फेरफार कौत करे ? किस तरह 
करे ? परिवार में परस्पर सघर्ष हो तो उसे किस तरह 
मिठाया जाय ? 

कभी-कभी परिवार में तीन कलह पैदा होते है । यह वा 
सच है कि उसका नतीजा कभी-कभी अदालत और खूनखराबी 
तक पहुँच जाता है। जहा इस हृद तक मामछा नही पहुँचता 
है, वहाँ भी आपस में कुछ-कुछ असतोष का अनुभव होना, 
अथवा एकाघ जबरदस्त और स्वार्थी व्यक्ति द्वारा अन्य कुटुस्त्ी- 
जनो के प्रति अन्यायपूर्ण वर्ताव क्रिया जाना वामुमकित वही है। 
ये सव मानव स्वभाव के कम-विकास के चिन्ह है। फ़िर भी 
कभी यह नहीं मात्रा जाता कि खून और अदालत इन सधर्षों 
को मिटाने के वाजिव उपाय हैं। और यह भी नहीं मात्रा 
जाता कि परिवार में किसी प्रकार का स्थायी वर्गविग्रह होता है 

सस्‍्कारी और समझदार परिवारों में कौदुम्बिक पेलेश, 
अन्याय आदि जिन मर्यादाओ में रहकर मिटाये जाते है, उन्हीं 
मर्यादाओ में रहते हुए सारी मानवजाति के करूह और अन्याव 
मिटाना नामृमकिन नही है वल्कि, समझदारी भौर कतंव्य है। 

अच्छे खानदान के व्यक्तियों के सस्कार किस तरह के होते 


' है ? उत्त सबकी यह इच्छा होती हे कि हम सब एंकदिछी बोर ३५ 


समानभाव से रहे। हमारे अन्दर जो कुछ मतभेद या असन्तोष हो, 
साथ में बैठकर मिटादे | बढ़े भाई को हमेशा यह चिन्ता रहती 
है कि छोटे भाई और उनके लके-वच्चो को कम-से-केस तके- 
लोफ हो । हिन्दू-ससार में तो सेकडो बड़े भाई ऐसे पाये जायेंगे कि 
जिन्होंने अपने छोटे भाइयो के उत्क्ष के लिए अपनी निजी आरका- 
क्षाओं भर सुखो का वर्षो तक बलिदान कर दिया है। भगर कुछ 
असन्‍्तोष उत्पन्न हो जाय तो प्राय परिवार के समझदार व्यक्ति 
अपने वाजिव हको का भी त्याग करके असस्तोप के बीज को 
उखाहने का प्रयत्त करते है । इसीमें खावदानीपन या"शराफत 
मानी जाती है! अगर कोई वुदुम्बीजन दुराग्रही होता है, तो 
क्या किया जाता हूँ ? उसे समझाते है । वहुत ही महत्व की वात 
ते हो गौर त समझा सके तो निभा छेते हे । महत्व की वात हो 
तो सारे परिवार का उस पर नैतिक दवाव डलवाते है। जरूरत 
हो तो जिस पर उस शख्स का यकीन हो ऐसे किसी मित्र 
द्वारा भी नैतिक दवाव डलवाते है, श्रथवा उत्को पत्र बनाते हे | 
उसकी शुद्ध वृद्धि और ऊँची भावनाओं को जागृत करने और उसमें 
शर्म पैदा करने का प्रयत्त भी करते है। और अन्त में अनेक 
प्रकार से सत्याग्रह का प्रयोग करते है | ये उपाय वो के सामते 
भी चछते है और छोटो के सामने भी । स्त्रीह०, वालहठ भादि 
शब्द प्राय दुराग्रहवाचक समझे जाते है, फेकिन वे सत्याग्रही 
प्रयोग भी हो सकते है। मतरूव यह हैं कि परिवार में आग्रह 
एक ऐसा वस्त्र है कि जिसका छोटे-बडे व्यक्ति और कभी-कभी 
जानवर भी उपयोग कर सकते है । इसके उपयोग में एक ही शर्ते 


३६ आवश्यक होती हैँ । टूट जाना, पर दव न जाना । यह मुमक्नि 
है कि आाज्रही पक्ष खुद को सत्वाग्रही माने, और उसकी वात को 
नामजूर करनेवाले उत्तको दुराग्रही | फिर भी समझदार 
कुदृम्व मे कमी ऐसा नहीं खोचा जाता कि उसपर जबरदस्ती की 
जाय, उसे मारा या पीटा जाव, कद क्या जाय था उसका सव 
कुछ छीवकर उसे मिकारू दिया जाय । अधिक से अधिक यह 
नोचा जाता है क्वि उसे उत्तका हिस्सा देकर अलग कर दिया 
जाय । कुंद जअयवा मुगल वक्ष में जैसे महत्वाकाक्षी स्वकुछ भन्रु 
वैदा हो चुके हे, वैसे आदमी मानववश् में वाद्ध दफा ही पैदा हो 
जाते है +वे मानवजाति की मामूली अवस्था के दृष्टान्त नहीं है, 
रोगी अवस्था के हैं! लेकिन ऐसा होने पर भी हत्याकांड का 
भाग बूहण करने से आखिर अजाम में सारे परिवार की वरवादी 
न हो जाय, तव तक मामला श्ञान्त नही होता | अब तक हिंचा 
का कोई ऐसा भार्ग नहीं पाया गया है जिससे केवल अत्याचारी 
जौर अन्यायी व्यक्तियों का ही विदाण हो और न्यायी पक्ष घुर- 
द्षित रहे । हिसा द्वारा बुराई हटाने के छिए केवक इतना ही 
काफी नहीं है कि हिंसक के पक्ष में न्याय हो, छेक्लि यह भी 
राज़िमी हैँ कि उसकी टित्रिक शक्ति और योजना भी विशेष 
उचे ढेंग की हो | अगर दुनिया के हत्वाकाण्डो का इतिहान हमें 
कुछ सिखाता है तो कम-से-कम इतना तो साफ वत्ताता ही है कि 
कभी सिफ़़ हिंसा के सहारे सत्व और न्याव की जब नहीं हुई हैं! 
झेकित, अगर एक-एक बड़े परिवार का इतिहास खोजा जाय तो 
बहिनक उपायों से प्रारिवारिक कछह सफलतापूर्वक मिदाये जानें 
के सैकड़ों उदाहरण मिल जायेंगे ! पीढियो तक कलह चलते रहने 


के बाद, एकाघ महानुभावी स्त्री या पुरुष के असाधारण स्वार्थ- ३७ 
त्याग अथवा बलिदान से, अथवा असाधारण प्रेम के कारण 
निर्माण हुए विवाह सम्बन्ध से परम्परागत झग्रढ़ें शात हो 
जाने के कई उदाहरण अनेक परिवारों के इतिहास में मिल 
जायेंगे । 
अगर गाघीवाद में कोई भारपू्वक बताया हुआ न्याय है तो 
यह परिवारन्याय' हैं। इसके अतिरिक्त जो कुछ और विचार- 
धारायें, योजतायें अथवा कार्यक्रम हे, वे सब इसी का ख़याल 
करते हे कि देश की मौजूदा हालत में क्या उचित है, शकय हैं 
और व्यवहार है। 
अगर गाघीवाद में ख्दर और ग्रामोद्योगो पर वहुत जोर 
दिया जाता है, या को पर कम क्ृपादृष्टि रखी जाती है, या 
उद्योगद्वारा ही पढाई की बुनियाद डालने का कार्यक्रम पेश किया 
जाता है, तो उसकी वजह यह नही है कि गाघीवाद को कलो के 
प्रति--चूँकि वे कल है, इसीलिए--ऐतराज है । वल्कि, गाधीजी 
मानते है कि देश की वर्तमान अवस्था में सर्वोदिय की ओर जाने 
के लिए और कोई दूसरी व्यवहाय योजना नही है । अगर कलम 
की एक झोक से साम्यवाद की भी स्थापता हो जाय, तो साम्यवादी 
शासकों को भी अनुभव हो जायगा कि करोडो जनो को स्वा- 
भिमानपूर्वक रोटी प्राप्त कराने के लिए गाँवीजी के ही आयिक 
कार्यक्रम को चलाना होगा । 
इसी तरह, अगर गराधीजी हरेक शस्स से भाठ घटे काम 
लेकर उसे आठ ही आने मज़दूरी देना चाहते हे, और यह न्याय 
वे चर्खा चलानेवाली बुंढिया से लेकर वाइसराय तक लरूगाना 


इ८ चाहते है, तो उमकी वजह यह नहीं है कि मानवजाति के 
भौतिक सुख्ध का उनको इतना ही बाल हूँ बल्कि उतका 
मतलब यह है कि अगर उनके हाथ में देश की पूरी-यूरो वागओर 
हो भौर साथ ही दक्ष और वफादार कार्यकर्ता हो तो निद 
भविष्य में कितनी हद तक समाज को पहुँचाने को दे हिम्मत 
रखते है, उत्तका यह नक़णा है। वह बात ठीक हैँ कि वे वहु- 
परिग्रह और वहुनोग के आदर्श में विव्वास्त नहीं रखते है, बोर 
अपरित्रिह बौर अभोग का आदर्श मानते हे। लेकिन उन्होंने 
दरिद्रों के सामने कमी भी ये आदर्श नहीं रखे ! उनके लिए 
तो उनका सद कार्यक्रम उतके भौतिक सुख्र बढ़ाने का ही है । 
यह न भूल जाना चाहिए कि उन्होंने दर्िवारावण से एक्ट 
होने का बादर्थ दरिद्रों की सेवा करने के लिए ही सामते रुका 
है, यह नहीं कि दारिद्ि को स्वतंत्र-हप से जीवन सिद्धान्त 
बताया है । कई वार उन्होने कहा हैं कि जिनके पेट में रोटी 
नहीं हैं और वदन पर कपडा नहीं है, उनके सामने में धर्म की 
बाते कंसे रब्खूँ ? 
इसी तरह अगर गाषीजी ने यह कहा हैँ कि उसके रामराज्य 
में राजा, ज्मीदार, घनिक बौर गरीब सब सुल्पूर्वेक रहेगे, तो 
उसका मतरूव यह नहीं है कि उनके अतिम भाद्ण समाज मैं 
एक हाथ पर राजा वशग्ैय बाराम और आहूत् में रहनेवारें 
मनुष्यों का और दूसरे हाव पर निष्किचन और सतत परिश्रम 
मनुष्यों का रहना आवश्यक है। वल्कि, जिल भूमिका प्र बाज 
के हिंदुलान का मानवसमाज खडा हैं, उसमें अगर हम अहिसा 
द्वारा सर्वोदय की ओर जाना चाहते है, तो उत्के छिए प्रवम 


व्यवहाय आदशें यही हो सकता है कि आज जो अत्यन्त दरिद्र ३६ 
हे उन्हे शीक्रातिशीक्ष पेटमर अन्न, शरीरमर कपड़ा, आरोग्य कर 
मकान और उद्योगपूर्ण देहात प्राप्त कराने का कार्यक्रम सोचें । 
अगर इतना आदशे हम सिद्ध कर सके, तो वर्तमान के लिए कम 
नही है। भल्ले ही तब तक ३५ करोड छोगों में थोडे लोग ऐसे 
मिल जाये, जिनके पास सपत्ति के ढेर पाये जाते हे और उन्हे 
बरदाइत कर लिया जाय । इसके मानी हरगरिज यह नही हें कि 
राजा, ज़मीदार और घनिको की “भावन्चद्रदिवाकरौ” सस्थायें 
बनाई रखने का यह सिद्धान्त है। अखीर में तो सर्वोदय का 
सिद्धान्त तो थद़ी हो सकता है कि सबको ययासभव समात 
बनाया जाय । पर अहिसक परिवतंन में यह तरीका नही होता 
कि सबके मकात समन करने के लिए ऊँचे मकानों को तोडने से 
शुरूञत की जाय, वल्कि यह कि बहुत से छोटे-छोटे वयें मजबूत 
मकान बनावा आरम्भ कर दिया जाय, और तबतक ऊँचे मकानी 

से जो कुछ उपयोग लिया जा सके वह लिया जाय । 

अगर सम्ाजवाद और सर्वोदयवाद की तुलना करनी हो तो 
में यह कहूँगा कि समाजवाद का ध्येय है ऋन्ति, यानी सुसपन्नो पर 
दरिद्रों का शासनाधिकार और सर्वोदय का ध्येय है हृदयपरिवर्तन 
याची सुसपन्नो द्वारा दरिद्रो की सेवा | समाजवाद में क्रान्ति की 
सिद्धि के लिए दरिद्र सेवा ( बल्कि, दरिद्रमपर्क ) एक साधन 
है। सर्गेदय में मातव-सेवा की सिद्धि के लिए ऋरान्ति, यानी 
शासनाधिकार की प्राप्ति, एक साधन होसकता हैँ । समाजवाद 
५ कौ परवा नहीं कि जिस क्रान्ति देवी की वह वडी दिव्य श्रद्धा से 
आराधना करता हूँ, उसकी प्राप्ति अहिसा द्वारा ही हो या 


१४५; 
गांधीवाद : समाजवाद 
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यह आजकल ठीक-ठीक जिज्ञासा और चर्चा का विषय बन 
रहा है। असली काम की वनिस्वत चर्चा का ज्यादा होना हम 
जैसे गुलाम देशवाल्ो के लिए नागवार होना चाहिए, परल्तु 
दिमाग को सुलझाने के लिए आखिर चर्चा ही तो एक साधन है, 
इसलिए में इस चर्चा को इतना वुरा भी नही समझता हुँ--बशार्ते 
कि हम पक्षपात और दुराग्रह को छोडकर दोनो का मर्म समझने 
की चेष्टा करे । हमे केवल सत्यज्ञोधन की ही दृष्टि और वृत्ति 
रखनी चाहिए और वह जहाँ हमें ले जाय वहाँ वेखटके चढ़े 
जाना चाहिए--फिर उसका परिणाम चाहे मास के खिलाफ 
निकले, चाहे गाँधीजी के, चाहे वेदो के खिलाफ हो, या कुरान के 
जो सत्य का शोधक है वह न कमी आँख मूँदकर बैठ सकता है, 
न गलती को छिपा सकता है, न किसी के ढर था मुलहिणे से 
अपने भावों और विचारों को प्रकट करने से डर सकता है। 
समाजवादियो का भी यह दावा है कि वे वैज्ञानिक शोधक है-- 
विज्ञान की खोज में जो-जो वाले उन्हे सत्य मालूम होती जायंगी 
उन्हे वे बिना चूँ-चपंड किये स्वीकार करते चढे जायेंगे। इसी तरह 
गाँधीवादी तो निश्चन्ति रूप से कहता है कि हम सत्याग्रही, सत्य- 
शोधक है । दोनो का उद्देश सत्य को पाना है, दोनों की वृत्ति 
एक सच्चे शोधक था साधक की वृत्ति है; हाँ; दोतों की स्पिरिट 


४२ में फर्क ज़रूर है। यह कुछ हद तक स्वभाव से सम्बन्ध रख 
है, कुछ हद तक जीवन-मिद्धान्तों से, और कुछ हृद तक परि- 
स्थितियों से । यह महत्व की बात होते हुए भी यदि उद्देश और 
वृत्ति हमारी ठोक है और ठोक ही रखने कौ कोमिश होती रहो 
तो विशेष हामि पहुँचे बिना हम अपने ध्येय तक पहुँच सकते 
हैं, इसमें मुझे कोई सन्देह नहीं है । 

र 

सबसे पहले हम आदर्श पर विचार करे। गाँवीवाद और 
समाजवाद के सामाजिक आदर्श क्या है ? ऐसा कहते है कि 
समाजवाद ने तो इतना झास्त्रीयरुप अब्र धारण कर लिया है कि 
उसका आदर्श चताना आतान है, परन्तु गाँवीवाद के लिए यह 
जरा कठिन वात है। क्योकि एक तो गाँधीजी ने इस विपय पर 
अब तक शास्त्रीव रीति से न कुछ कहा है, न लिखा है। ने इस 
तरह लिखने था कहने की उनको रीति ही है । वे न अपने को 
विविध शास्त्रों का पण्डित मानते है और न इसे अपने जीवन में 
विशेष महत्त्व ही देते है । वे अपने को एक सत्य का झोवेक या 
साधक मानते है और अपने तथा देश के जीवन में सत्य के प्रयोग 
करते है और अपने अनुभव ज्यों के त्यों छोगो के सामने रखते 
जाते हैं । उतका सामाजिक आदर हैं जरूर, क्योकि यदि ऐसा 
न होता तो भिन्न-भिन्न जीवन-व्यापी विषयों पर उनके सुनगतत 
विचार न प्रकट हुए होते, परन्तु सम्पूर्ण घात्त्र था योजता के 
रूप में वह अभी सामने नही भा पाया हैं। इसलिए उसे, मक्लन 
की तरह, विलोके विकाछना पढता है। अव्वछू तो याँपीवाद' 
नाम ही उन्हें खटकने वाला हैं। उन्होंने कितनी ही बार कहां 


बीत 


है कि मृक्षे न कोई 'वाद' चलाना है, न सम्प्रदाय, में तो एक ४३ 


सत्य को जातता हूँ और सत्य की ही बाते लोगो से कहता भौर 
करता हूँ । यह कोई नई बात नहीं हैँ । उनके अनुभव औरो से 
नये और भिन्न होसकते है, | उनके प्रकाश में चीज़ो का मूल्य भी 
बदल सकता हैँ, सारे समाज की रचना में उथल-पुथल हो सकता 
है, परन्तु सत्य की शोध और आराधना मे तो ऐसा होना अवश्य- 
म्मावी हैं । हर यूग में सत्य के साधको के द्वारा ऐसे ही परिणाम 
निकले है । 

परन्तु गाँधीजी को पसन्द हो था न हो, हम छोगो ने तो उनके 
विचारों को 'गाँधीवाद' नाम दे हो डाह्म है । अतएव हमारे लिए 
यही समझना बाकी रह जाता है कि गाँधीवाद' है व्या और गाँधी- 
वाद किस सामाजिक आदर्श को किस तरह पहुँचना चाहता है । 

यहा हमे यह याद रखता चाहिए कि सामाजिक आदर्श 
का निर्णय करने या उसके पहुँचने का भाग मिश्चत करने मे ही 
गाँधीवाद खतम नहीं हो जाता है | मानवी समाज और भौतिक- 
जगत्‌ के परे भी गाँघीवाद जाता है। समूचे जगतू के मूल और 
ध्येय था आदर्श का निर्णय करने के वाद गाँधीवाद उसके प्रकाश 
में और उससे सुसगत मानव-समाज का निर्माण करना चाहता है। 
उसे ऊपर-ऊपर विचार कर हेने से सन्तोष नही होता--वह ठेढ- 
तह में जाकर निर्णय करना चाहता है । आँखों को जो-कुछ 
दिलाई देता है उतना ही उसके मनन या शोध का विषय नही 
है, बल्कि वृद्धि, मन, कल्पना, वेदना, अनुभव, जहाँ तक पहुँच 
सकते हैँ या इनसे भी वडी शक्ति अगर कोई हो तो उसकी भी 
पहुँच जहाँ तक हो सकती है वहाँ तक पहुँचकर वह अपना फैसला 


४४ देना और अपनी बोजना बनाना चाहता है । यदि हम इस वात 
को ने समझेंगे या भूछ जायेंगे तो गाँवीवाद के साथ न्याय न कर 
सकेंगे । तो पहले हम इसीको क्यों न समझ छे ? 

गाँवीजी का कहना है कि सारी, दुनिया का मूल स्ोत पथ 
है, दुनिया के अगु-अगु में, इन भिन्न-भिन्न रूपो और आकार- 
प्रकारो में वही सत्य पिरोया हुआ है। इसका यह अर्थ हुआ कि हम 
सब जीव-मत्र, भनृष्य-मात्र एक ही सत्य के अश है, असल मे 
एक रुप है, हम सबका नाता आत्मीयता का है । जब हम मनुष्य 
ही गही, जीव-मातर, भूत-मात्र, सात्मीय है तो फिर हमारा पार- 
स्परिक सम्बन्ध प्रेम का, सहयोग का, सहिष्णुता का और उदारता 
का ही हो सकता है, न कि हेप का, झगड़े का, मारकाट का, या 
नढा-अपरी का । ये दो गाँधीवाद के घाव सत्य है जिन्हे गाँधीजी 
क्रमश तत्म और बहिसा कहा करते है । यही गाँधीवाद के पय- 
दर्शक सिद्धान्त है जिनको मिलाकर ग्राँधीजी ने एक सुन्दर भौर 
तेजस्वी वाम दे दिया है सत्मग्रह । वैसे यह नाम सावन भा वृत्ति- 
सूचक मालूम होता है परत्तु इसका अर्थ है--सत्य की शोध के 
लिए सत्य का आग्रह । अहिसा इसमें, दृध में सफेदी की तरह, 
मिली था छिपी हुई है, क्योकि सत्र अपने-अपने सत्य का बाग्रह 
तभी अच्छी तरह रत सकते है जब एक-दूसरे के प्रति सहनशील 
वनकर रहे और इसीका नाम अहिसा है। 

इन दोनो के दो-दो रुप है, एक मूलस्वरूप और दूसरा दृश्य 
स्वत्प। सत्म मूलत्प में एक तत्त्व है और दृद्यरूप में यह सारा 
प्रकट विष्द हैं। अहिंसा मूलझुप में प्रेम-रूपिणों आत्मौयता है 
और प्रत्यक्ष रूप में जीवन के तमाम सरस और मृदुछ गुगो का 


समुच्चय है । इस तरह सारा जगतू सत्य से ओतप्रोत और ४४ 
अहिंसा से सुखदायी एवं प्रगतिशील है । इस सत्य पर दृढ़ रहना, 
वह जिस समय जैसा अनुभव में आवे उस समय उसी पर दृढ़ 
रहना, मन को राग और द्वेष से हटाकर आगे सत्य को खोजने 
और पाने की वृत्ति रखना और जो हमसे मत-भेद रखते है 
उनके प्रति भी सहिष्णुता और प्रेम का व्यवहार करना, इसका 
नाम गाँधीजी ने सत्याग्रह रखा है । यदि इस मूल बात को हमने 
अच्छी तरह समझ लिया तो फिर गाँधीवाद के समाज का आदर्श 
समझने में न तो मूछ होगी और न कठिनाई ही । 
' डे 

अब जब सारे विदव में सवसे हमारी आत्मीयता है और हमें 
सबके साथ प्रेम और मिठस से रहना है तो यही आदर्श, वृत्ति 
और व्यवहार हमारा सारे मानव-प्तमाज के प्रति होगा, यह 
अलहदा कहने को ज़रूरत नही हैं। जब हम सब आत्मीय है 
तो हम एक-दूसरे का भला, उन्नति, सुख ही चाह सकते है, बुरा 
और विगाड नही | तो सारे मानव-समाज का उदय चाहना-- 
सर्वोदिय--गाँबीजी का सामाजिक आदर्ण हुआ । इसका यह अर्थ 
हुआ कि समाज-रचना और समाज-व्यवस्था इस तरह की हो कि 
जिसमे प्रत्येक मनुप्य--स्त्री, पुरुष, बालक, बालिका, युवा, वृद्ध, 
संवके समानरुप से उत्कर्प कौ पूरी सुविधा हो । उसमे न ऊँच- 
नीच का, न छोटे-बडे का, न जात-पाँत का, न अमीर-गरीब का, 
कोई भेद या लिहाज रहे। समान नुविधा और समान अवसर सुने 
रहने के वाद अपनी योग्यता, गुण, सेवा थादि के द्वारा कोई 
व्यक्षित यदि भपने-आप आदराम्पद होजाता ६ और लोग श्रद्धा से 


४६ उसे वढ़ा मानने लगे तो यह दूधरी बात हूँ, परन्तु समाज- 
व्यवस्था मे ऐसो कोई बात ने रहेगी जिसके कारण किसी के 
सर्वागीण विकास में रुकावट रहे । 

परन्तु यह तो एक गोछ-मोलू वात हुई । 'सर्वोदव' में मतृप्य 
के विकास के लिए किन-क्रित आवश्यक था अविवार्य वस्तुओं, 
भावों, नियमों, या सुविधाओं का समावेश होता है, यह जावना 
जरुरी है । 

में समझता हूं 'सर्वोदय' में इतनी बातें आवश्यक रूप से आती 
है--( १ ) स्वास्थ्यकर और पृप्टिवर्द्क वर्येप्ट भीजन, ( २ ) 
साफ और खुली हवा, ( ३ ) निर्मल और निरोगी पानी (४ ) 
शरीर-रक्षा के लिए आवश्यक कपड़े, (५) खुला, हवादार 
और आरोग्य-वर्धक्त घर, (६ ) शिक्षा, स्वास्थ्य-रक्षा और 
रोगनिवारण की सुविधा, ( ७ ) मनोरजन और ज्वानवृद्धि के 
सावन ( ८) बौर इस तरह के समाजनव्यवस्था के तिमम 
जिमसे कोई किसी को न दवासक्रे, व कोई किसीसे अनुचित 
रूप से दव सके, ने कोई वेकार रह सफे, न कोई बिना मेहनत के 
घनसग्रह कर सके | अर्थात्‌ स्वस्थ, तेजस्वी, स्वावलम्बी, परसर 
सहयोगो, आत्म-रक्षा-क्षम, चुसस्‍्कारी, धमशील, निर्भय भौर 
प्रसन्न मानव-समाज का निर्माण 'सर्वोदिय' का हैतु है । यदि ऐसा 
मनृष्य-समाज कभी व सका तो स्वभावत ही उत्तमें किसी प्रकार 
की सरकार की--दण्डभग से नियत्रण करने वाली किसी शासन- 
सस्‍्या की--जरूरत न रहेगी, अधिक-से-अधिक एक व्यवस्थापर्क 
मण्डकू काफी होगा, जो समाज पर हुकूमत नही करेगा, वेल्कि 
समाज की आवश्यकताओं की पूत्ति करता रहेगा। इसमें यदि 


समाज-कार्य की सुविधा के लिए कुछ विभाग अलहृदा-अलह॒दा ४७- 
रखना पडे तो वे आजकल के अर्थ भ जातियाँ या श्रेणियाँ 
(८85८8 ) ने रहेगी, बल्कि भिन्न-मिन्न विभागों के काम की 
जिम्मेदारी लेनेवाले कार्यकर्ताओं का ,समूह होगा । जीवन की 
उन्नति के लिए आवश्यक सुविधायें जहाँ सबको समान रूप से 
था ययेष्ट रूप से मिलेगी वहाँ प्रत्येक वालिग स्त्री-पुरुष को उस 
सुविधा या साधन-सामग्री के पैदा करने या बनाने में आवश्यक 
सहयोग या श्रमयोग भी देता पडेगा। 

में समझता हूँ 'सर्वोदय' की कल्पना ठीक-ठीक आने के लिए 
यह रूप-रेखा अभी काफी होगी । शेष विस्तार की बातो को हमें 
इसो 'सर्वोदिय' के प्रकाश में देखना और समझना होगा । 

है 

अव हमें समाजवादियो के सामाजिक आदर्श को समझना 
चाहिए। वे उसे 'वर्गहीन समाज' कहते है । आज समाज में धनी 
और गरीब, एक श्षम-जीवी और दूसरा परोपजीवी, एक पोड़क 
दूसरा पीडित, एक शोषक, दूसरा शोषित-ऐसे दो वर्ग परस्पर 
विपरीत सवा रखनेवाज़े बन गये है, वे न रहे--सिर्फ एक हो काम 
करनेवाछो का समाज वन जाय । समाज-व्यवस्था ऐसी हो जिसमे 
कोई किसी का शोषण न कर सके और कोई किसीके साथ 
भुल्म-म्यादती, मारकाट थाने हिंसा न कर सके । ऐसे समाज के 
लिए स्वभाव ही किसी शासन-सस्था की प्रूरत न रहेगी । 

अब मानव-समाज की इस आदश कल्पना से जहाँतक ताल्लूक 
है, में समझता हूँ दोनो की भाषाओं में भछे हो अन्तर हो, वात 
दोनो एक ही कहते हे । समाजवादी के सामने चूँकि गरीबो का 


9८ पीडन बौर ग्ोषण बहुत अधिक है औौर उसे मिटाने के लिए वह 
वेजार है, इसलिए उसने तदनुऊूल भाषा बनाली है। वह यह 
समझता है कि समाज में आर्थिक व्यवस्था स्वाभाविक और न्यावा- 
नुकूल न होने से ग़रीव विसे जा रहे हे और अमीर गुलछरें उड़ते 
है, इसलिए वह इस वात पर ज़ोर देता है कि आदविक-व्यवस्वा 
ठीक होनी चाहिए और जो आर्थिक विधान वह उपयुवत समझता 
है वह इस प्रकार का है कि जिससे मारे समाज का ढावा ही 
बदल देना पढेगा--इसलिए वह सामाजिक कान की वात करके 
सामाजिक आदश को “वर्गहीन समाज' नाम देता हैं । इसमे भिन्न 
याँवीजी सादे जगत्‌ के रहस्य का पता पाते है और उसको सामते 
रखकर जगत्‌ के और मानव-समाज के दु खो का कारण ढूँढते हू 
और उतका स्यायी इलाज नुझाते है, इसछिए उनकी भाषा दूसरे 
अकार की है । उनकी भाषा के पीछे एक पूरा दर्शन है । वहाँ 
समाजवादी की और खासकर हिन्दुन्तावी चमानवादी की भाषा के 
पीछे शोपण को वन्द करने की व्याकुलता है। इसके सिवा मुन्ने 
कोई कहने लायक अन्तर इन दोनों आदर्शो में नहीं दिखाई देता । 
यदि यह कहें तो हज न होगा कि समाजवादी अग की वात करता 
है मौर गाँधीवाद पूर्ण की | समाजवाद की मज़िल तय हीने पर 
भी गाँवीवाद का वहुत काम वाकी बच रहता हैँ । तिश्चव ही 
समाजवादियों का यह दावा नहीं हैं कि उतके आदर्श का पूरा 
चित्र वे बना पाये है, परन्तु जिठवा वे बना पाये हे उसीझो 
सामने रखकर हमें विचार किये बिना ग्रति नही है । 

५ 
यह तो हुई दोनो के आादगों की वात | परलु आवशों के 


ज्ञान से ही काम नहीं चल सकता । उतना ही महत्वपूर्ण और ४६ 
उससे अधिक जटिल प्रइत यह है कि उस आदर्श को प्राप्त कैसे 
किया जाय ? यहाँ जाकर' दोनों में मतभेद दिखाई देता है। 
समाजवादी को निगाह तो शोषण वन्द करने पर है, और गाँधी- 
वाद की नज़र सबकी बात्मीयता की रक्षा--प्तामज्जस्थ--पर 
हैं। इसलिए गाँधीवाद को यह भी सोचना और देखना पडता है 
कि शोषण तो ज़रूर मिटे, परन्तु कही वह इस तरह से तो नही 
पिट रहा है कि सर्वोविय--आत्मोयता के भूल को धक्का पहुँच 
जाय । हाथ यदि संड गया है, तो शौक से काट डालिए, किन्तु 
यह तो देख छीजिए कि कही बीमार का प्राण न निकल जाय या 
उसके किसी दूसरे भग को इतना घवका से लग जाय जिससे 
सारा शरीर धीरे-धीरे विगड जाय। दुनिया के समाजवादी तो 
कहते ही है, कि खूनखरावी करके भी क्रान्ति कर दो बोर सत्ता 
हाथ में लेकर इस शोषण का जल्दी-से-जल्दी अन्त कर दो, 
परच्तु भाँधीवाद कहता है-- नही, ऐसा करोगे तो आज शोषण 
का अन्त होता हुआ भले ही दिखाई दे, इस खूत-खराबी से जो 
प्रतिहिसा की भावनायें प्रबल होगी वे शक्तियाँ मौका पाते ही 
तुम्हारी व्यवस्था में दखल देकर बुम्हारे बनायें ढाँत्रे को विगाड 
देंगी | इसके अलावा वह स्वोदय के आदशे और आत्मीयता 
की वृत्ति के विपरीत है । एक आत्मीय दूसरे को सुवारेगा, उसका 
नाश नही चाहेगा । अब चूँकि समाजवादी के सामने संरवोदिय या 
बात्मीयता नही है, स्वभावत, उसकी समझ में सहसा नहीं आता 
कि गाँवीजी क्या कहते हे और क्या चाहते है ? यद्यवि समाजवादी 
अपने आदशे-समाज में हिंसा को बिलकुल स्थान नहीं देता हैं, 
ध 


४० तथापि आरम्भ में और सन्विकाल में वह हिंसा को आवश्यक 
माता है, किन्तु गाँधीवाद में शुरू से अखीर तक हिंसा त्याज्य 
हैं। हाँ, हिन्दुस्तानी समाजवादी जरूर क्रान्ति-काल जर सपिकाल 
दोनों में हिंसा का आश्रय छेता नहीं चाहता है, किल्तु वह तो 
इसलिए कि हिन्दुस्तान में हिंसा की गुजाइश आगे भी बहुत काह 
तक उन्हें नही दिखाई देती है। इसमे कोई शक नहो कि९९फोसदी 
काँग्रेसियो ने भी अहिसा को मजबूरी से ही अपनाया है, किन्तु 
भव काँग्रेसी और काँग्रेस समाजवादी दोनों में ऐसे विधारशील 
छोग बढते जा रहे है जिनकी वृद्धि और संस्कृति दोनों ते हिंसा 
की अपेक्षा, एक कारगर बल के रुप में, अहिंसा की श्रेष्ठता को 
मान लिया हूँ । यही नही, भारत की इस बेवती और गलामी ते 
भारत को अहिंसा देकर उसका ही नही, सारे जगतू का उपकार 
किया है और दूसरे देशो के छोगी को भी अहिंसा! के रूप में एक 
नया और हिंसा से अच्छा बल मिलता है, जिसका प्रमाण है कई 
देशो में रक्तपात-हीन ऋन्तियो का हो जाना । प्राय सभी देशों 
के विचारवान्‌ छोगो की वृद्धि ने बहिसा की श्रेष्ठता को खखोकार 
कर लिया है, राजवोतिजों को भी 'अहिसा' ने आकर्षित किया 
है; किन्तु कोई उदाहरण सामने न होने से उन्हें इसके आज ही 
व्यवह्ारोपयोगी होने में सन्देह है । 

सो सबसे वहा मत्ेद जो साधन के सम्बन्ध में गॉंघीवाद भौर 
समाजवाद में है वह तो है क्रान्तिकाल और सन्धिकाल में हिंसा के 
स्थान के सम्बन्ध में। परन्तु हिन्दुस्तानी समाजवादी के बारे में यह 
बात नही कही जातकती । इसलिए यो आज यह भेद भी व्याव- 
हारिक राजदीति का प्रदत नही रह गया है। चाहे किसौने धर्म 


के रूप मे अहिंसा को अपनाया हो, चाहे किसीने व्यवहार-वीति ४१ 
के रूप मे । अब भारत में हिसा-अहिसा का प्रश्व तभी उम्र और 
विकट रूप धारण कर सकता है जब किसी ने किसी तरह 
सफलतापूर्वक हिसा-प्रयोग की सम्भावता अधिकाश राजनैतिक 
पुरुषो को दिखाई दे जाय | तवतक यह हमारे स्वभाव, वृत्ति या 
स्पिरिठ के अनुसार हमारे कार्यों, दिलो और पारस्परिक सम्बन्ध 
पर धोडा-बहुत असर भले ही डालता रहे, इससे आपस में किसी 
भारी सथर्ष, फूट या झगडे की सम्भावना नहीं है । 

हाँ, आगे चलकर, और खासकर स्वराज्य-सत्ता हाथ में 
आजाे पर, इस मतभेद का महत्व वढ सकता है । परन्तु यह भी 
इस बात पर अवलम्बित रहेगा कि हमें स्व॒राज्य किस साधव से 
मिलता है। यदि हिसात्मक साधनों से प्राप्त हुआ है तो फिर अहिंसा 
तो राजनीति में उसके पहले ही मर चुकी होगी, इसलिए, उसके 
बाद तुरन्त ही उसके जी उठने की कल्पना करना फजूल है, 
परन्तु यदि अहिसात्मक साधनों से हुईं हैं और मुझे विद्वास है 
कि अहिसात्मक-कान्ति से ही हमें स्वराज्य मिल जायगा तो फिर 
अहिसावृत्ति की ही प्रवानता हमारे स्व॒राज्य के विधान में रहेगी, 
यह विविवाद है । इसलिए उसमें प्रत्यक्ष और शारीरिक हिंसा का 
तो सवाल ही न उठेगा, हाँ, कानूत द्वारा भी किसी वर्ग-विशेष 
को दवाय। जाय था नही, यह प्रब्त अलवत्ते विवादस्रस्त हो सकता 
हैं। समाजवादी तो कहते ही हे कि व्यक्तिगत सम्पत्ति रखने का 
अधिकार किसी को न रहना चाहिए । इधर गाँधीजी भो अपरि- 
ग्रह के पुजारी है । वे व्यक्तिगत प्तम्पत्ति तो ठोक, अनावश्यक 
चस्तुओ के सम्रह को भी चोरी भानते है| तो दोनों इस वात पर 


॥ “९ तो सहमत ही है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति न रहे, परल्तु यदि होग 
हमारे कहने से भौर उपदेश से न छोड़ें तो ? तो पमामवादी 
कहेंगा, कानून बना दी, जिससे ऐसा अधिकार किसी को ने रहे! 
बव यदि बहुमत समाजवादियों का हुआ तो जवतक लोकतत्री- 
शासनंत्रया रहेगी तवतक उन्हें ऐसा कानूव था विधान वलामे पे 
कैसे रोका जा सकता है ? परल्तु प्र तो यह है कि गँवीवाद 
ऐसे अवसर पर क्या सलाह देगा ? बहुमत झा अत्पमत पर यह 
दबाव हिंसा है था नहीं और यदि है तो क्या किया जाय ? खेतों 
आदि में जैसी अपरिहाय हिस्ता होती है, थैसो ही इसे मानके था 
दूसरा अह्सिक उपाय बताया जा सकता है। में समझता हूँ समय 
आते पर गाँधीवाद कोई अहिसक उपाय अवश्य ढूंढ लेगा । यह 
भी सम्भव है कि उस समय सारे वातावरण के भहिसा प्रधान हो 
जाते का यह अतर हो कि सम्पत्तिवानों का हृदय इतना ऊँचा 
उठ जाय और वे ऐसे किसी विवान का विरोध ने करें । सम्मव 
है, गाँधीजी की ट्रस्टी बसने की सलाह उन्हें और तत्कालीन 
समाज को पसन्द जाम । किन्तु उस समय क्या होगा और कौन 
चया करेगा, इसका निर्णय आज करना कठिन है । 

६ 
हिंसा-अ्िया के भ्रदन का निषटारा इस तरह होजाने के बाद 
अब हुत्तरा मतभेद का सवात्व हे मशीनरी का | समाजवादी उद्योग- 
वाद में विश्वा्त रखता है, और गाँदीवाद यृह-उच्चोगो को मानता 
हैं। एक कहता है बड़े-बड़े कलप्कारखानों के विदा समाज का 
काम न चलेगा । कल था कारखाने में कोई दोष नही है, जो-बुछ 
खराबी हैँ वह तो यह कि उलादन के साधतो पर व्यक्तियों का 


स्वामित्व है । उसके एवश्व में यदि राज्य या समाज के हाथ में ५३ 
उसका स्वामित्व दे दिया जाय तो बडे कल-कारखानों के रहते 
हुए भी कोई किसी का शोषण ने कर सकेगा । किन्तु गाँधीवादी 
इसके विपरीत कहता है कि व्यक्तिगत स्वामित्व ही अकेला दीपी 
नही है, मशीनरी खूद भी, कारखाना खुद भी, एक हृद तक 
दोपी है और जिस हद तक वे दोपी है उस हृद तक उनमें या 
उनकी प्रणाली में भी सुधार करता होगा | यह मतभेद इस बात 
से पैदा होता है कि आदर्श समाज में हम मलृष्य को कैसा देखना 
चाहते हैं । पश्चिम के लोगो की तरह भोग-प्रधात या पूर्व की 
सस्कृति के अनुमार सयम-प्रधान । असल में यह प्रन्‍न संस्कृति ऐ 
सवध रफ़ता है और संस्कृतियाँ वरसों मे धनती और बरतो में 
विगढती है । पूर्वी सस्कृति में सयम ज़वरदस्ती नही आ घुसा हैं । 
हजारो वर्षों के भोगमय जीवन के बाद अनुभव से उसको जड 
जमी है और उसे हमें खोदते का उद्योग तवतक न करना 
चाहिए जवतक हमने सयभ को विल्कुछ निकम्मा और भोग को 
सब तरह अच्छा न पा लिया हो । 
हाँ, इसमें गावीवाद निसन्देह सयमवादी हूँ और समाजवाद 
का शुकाव भोगवाद को तरफ दोसता है। परलु हिन्दुलानो 
समाजवाद पश्चिम की तरह ही भोगवाद की तरफ बड़ेगा उसमे 
मुससे सन्देह है। क्योकि आखिर वह भी तो उद्ती पूर्वी स्कृति 
की उपज हूँ। और यह भोग और संयम का प्रसव एए समाववादी 
के नजदीक उतने महत्य का था नौग्र नहीं हैं विलना नि शोषण 
और पोटन बा है और संयम या भोग का प्रसन भी तभी तोरता 
में मामने आवेगा जब शोषण को मिटाने का साम््य हमारे धार 


३४ में आजावेगा । हिन्दुस्तानी समाजवादी शायद भोग को उतना न 
चाहेगा गितवा वह जनता के जीवन-स्टेडड को ऊँचा उठाना 
चाहेगा । परन्तु इसमें तो गाबीवाद का उससे मतमेद नहीं है । 
गाँधीवाद भी यह तो मानता है कि जता का वर्तमाव स्टैडर् 
वह नहीं हैं जो एक आदर्श मनुष्य का होगा चाहिए। परच्तु 
उसका कहना है कि जवतक स्टैण्डड बढाने की सत्ता बोर 
अनुकूछता हमारे हाथ में न हो तवतक जनता मे उच्च-सटपड् 
की भूख पैदा करना कार्य-साथक वे होगा । वल्कि कार्यकर्ताओं 
को बएता सटेण्डडे घटाकर उनमे घुल-मिर जाता चाहिए और 
हमें उन्हे अपने से पृथक्‌ और वडा व अनुभव होने देवा चाहिए ! 
सच्ची समानता का भाव तो यह है और यदि हम उतके हु सो से 
पीढ़ित है तो हमारी व्यावहारिक सहानुभूति यही हो सकती हैं 
कि हम अपना रहन-सहन सरसक उनसे मिलता-जुलता रखें। 
इसके विपरीत सम्राजवादी की दलीकू है कि मेरे अकेले के सब 
कुछ छोड देने से सारा समाज कैसे वंदह जायगा ? जब सारा 
समाज एक-सा हो जायगा तव में भो अपनी सम्पत्ति छोड दूँगा । 
गाँधीवाद कहता है पहले उनमे मिलो फिर उसके साथ सव 
मिलकर, ऊँचे उठो । यह एक सीधी और मोटी-सी बात हूँ कि 
यदि में फिप्तों वात को ठोक मानता हूँ तो मेरे जीवन और 
आचरण से भी वह बोलनों चाहिए--नहीं तो मेरी शत की 
सच्चाई कितोको कैसे जेंचेगी ? 

इस तरह मशीन का प्रश्व भसत् में भोगवाद की प्रवृत्ति या 
जीवन के स्टैप्डट से सम्बन्ध रखता हैँ । और इसका फैसला मनुष्य 
अपने-अपने सस्कारो के अनुनार ही करेंगे । सवमवादी होते हुए 


भी भारत में क्या भोगी छोग नहीं है ? जो उद्योगवाद चाहते ४४ 
हैं उनका कहना यह है कि इससे मनुष्य की सुख-सुविधा की 
वृद्धि होगी। गाँधीवाद कहता हैं कि वेकारी, परावलम्बिता, 
शोपण, कई दीमारियाँ, नैतिक-पतन, इनका यह जन्मदाता या 
पोपक हैँ। हाथ से काम करनेवारू मनुष्य स्वस्थ, स्वावरूम्वी, 
निर्भय और स्वतत्र रहता हूँ। अधिक बौद्धिक था शारीरिक 
सु्-विल्ञास से मनुष्य बोदा वन जाता है भौर आदकझ मनुष्य- 
समाज का मनृष्य सत्ववान्‌ सबसे पहले होता चाहिए । गाँधी- 
वाद यह नहीं कहता कि मशौत-मात्र बरी है, वह सिर्फ 
इतना ही कहता है कि भाफ से चलतेवाले बढे-बडें यन्त्र जिनसे कई 
छोगो का काम एक आदमी करके कइयो को वेकार बना देता है, 
और जिनके कारण मजदूर एक जगह एकत्र होकर कई वुराधयो 
और व्यसनो में फेसकर अपना जीवननाद करते है, समाज के 
लिए हानिकर है। भनुष्य को वेकार बनाकर और मानव-शक्ति 
को बेकार पडी रहने देकर यन्‍्त्रो से काम लेना आधिक दृष्टि से 
भी उलटी रीति हैं। इसलिए असल में होना यह चाहिए कि 
पहे समाज के सारे मनुष्यों से काम लो, फिर जो काम या 
चीज़ें ऐसी वच रहे जो समाज की आवश्यकता के लिए वहुत 
जरूरी हो, पर जिन्हे वे न बना सके या उनकी शक्ति के बाहर 
हो, वे शौक से यल्रो से बनाई जावे और उनके कारखाने खोले 
जावे । 

किन्तु यह मौलिकसा मतभेद रहते हुए भी हिन्दुस्तानी 
समाजवादी मानता है कि ग्राम-उद्योगो को भारत की आधिक 
व्यवस्था में काफी स्थान है, इधर व्यावहारिक गांधीवादी भी 


४६ यह समझता है कि आज के आज वड़ें-बढें कल-कारखाने और 
उनकी प्रथा मिट जानेवाली नही है, इसलिए दोनो में इस कारण 
से तीव्र सधर्प होने की समावना मुझे नही दिखाई देती है। कम- 
से-कम जवतक स्वराज्य नही आजाता हैं तवतक यह मतमेंद भी 
समझौता करता रहेगा । 

यह तो गाँधीवाद और समाजवाद दोनों मानते है कि आदरे- 
समाज में व्यक्तिगत सम्पत्ति न रहे । परन्तु इसके व्यावहारिकल्प 
में दोनों का मतभेद है । समाजवाद चाहता है कि कानून वनाकर 
इसे विल्कुछ नाजायज़ कयर दे दिया जाय । गाँधीवाद कहता है 
क्रि व्यक्ति सम्पत्ति का संग्रह मछे करे, पर वह उसका स्वामी 
न बने, ट्रस्टी वनकर रहे । मर्थात्‌ वह अपने उपभोग की सामग्री 
उसे न समझे, समाज के उपयोग में छाने की चीज़ समझे । 
गाँधीजी प्राय भीतर से सुधार करने-कराने के पक्ष में रहते है 
ऊपर से--कानून हारा--दवाकर कराना उन्हें स्थायी उपाय नहीं 
मालूम होता भीतर से सुबार कराने के मानी होते है खुद 
मनुष्य के ही मत में अच्छा बनने को तीज्ता पैदा कर देवा । 
अपने आचरण, उपदेश और सगो-साथियो के जीवन से ऐसा 
वातावरण बना देवा कि जिससे मतृष्य अपने-आप अच्छा बनने 
लगे । शुद्ध स्वाभाविक और बहिसामय तरीका यही हो सकता 
है। वल्कि इसके विपरीत क़ानून बनाने से मनृष्य स्वेच्छा से 
उसका लाम और उपयोग समझकर उनसे नही ग्रहण करता 
मज़बूरी से दवकर ग्रहण करता है बौर उसके दिल में कंम्रक रहे 
जाती हैं जो उसे अन्तकरण से वफादार नहीं रहने देही | अत- 
यदि आरम्भ में हमें कानून का आश्रय छेना ही पढ़ें तो ज्यो- 


ज्यों हम सन्धिकाल को फार करते जायें त्यो्त्यो हमें भीतरी सुधार ५७ 
पर अधिक और बाहरी दवाव पर कम ज़ोर देते रहना होगा । 

इसका भज़ाक-सा उडाते हुए बाज-बाज लोग पूछ बैठते है, 
गाँवीजी के इस सिद्धान्त के अनुसार उनके कितने साथियों ने 
अपनी सम्पत्ति खुद छोड दी है और अपने को उसका ट्रस्टी बना 
लिया है? यह सवाल पूछकर वे' ट्रस्टीपन के विचार की 
असम्भवता बताना चाहते है | इसका उत्तर तो यही हैं कि किसी 
चीज़ को सम्भव या असम्भव बताना या उसका मश्लौ उडाना 
कोई दल्लीरू नहीं हुआ करती | उपयोगिता या अनुपयोगिता, 
हाति या छात्र बताना चाहिए । कितनो ने इसको अपनाया इसके 
जवाब भिन्न-भिन्न अवस्थाओं में भिन्न-भिन्न होगे। १९१८ में 
गाँवीजी से कोई पूछता कि खादी पहनेवाले और कातनेवाले 
तुम्हारे कितने साथी है तो इसका जवाब ज़रूर ही आज से भिन्न 
मिलता । गाधीजी के तो बहुतेरे साथी अपरिग्रही है, जिन्होंने 
अपने धन-दौलत और जायदाद को लात मार दी है और ऐसे 
धनी अनुयायी भी हूँ जो ट्रस्टी की भावना से ही अपनी सम्पत्ति 
का उपयोग समाज और देश की सेवा में कर रहे है ! परन्तु यदि 
ऐसा कोई एक भी साथी न हो तो इससे क्या मूल सिद्धान्त की 
उपयोगिता को भाँच आा सकती है ? 

फिर दवाव से काम छेने का पक्षपाती अवसर वही देखा 
जाता है जो खुद दवाव में आकर ही अधिक काम करता हो, या 
जिसमे अधिक धीरज, सहनशक्ति, मिठास और क्षमाबीकता न 
हो, या जिसे हुकूमत से ही क्राम कराने की आदत हो । किन्सु 
ऐसे व्यक्ति था समुदाय को यह मानने की भूल वे करनी चहिए 


श८ कि उयकी यह वृत्ति महिला के अनुकूल है! यदि हमें बाद 


समाज में से हिंसा को सचमच हटा देवा है, नहीं में तो यह भी 
कहूँगा कि हमें सचमुच किसी ऐसे आदर्श-समाज की कलवा पते 
प्रेम है जिसमें शासन-सस्था जैसी बीज न रहे, जिसमें सचमुच 
जवता सुखी, स्वाधीन जौर उन्नतिगील रहे, तो हमें वाहरी दवाव 
की अपेक्षा भीतरी सुधार की तरफ ही ज्यादा ध्याव वियें विश 
गत्ति नही हैं । 

परन्तु सवाल यह किया जाता है कि ट्रस्टी वतने के मोती 
आखिर व्या हैं? सम्पत्ति पर या उत्पादन के साधन पर व्यक्तिगत 
स्वामित्व का अधिकार वो कायम रहा ही । और ऐसा अधिकार 
कायम रखने की भी आत्विर क्या क्षरूरत है? काबूननू यह 
अधिकार छीनता यदि दवाव है और दबाव हिंसा है इसलिए 
त्याज्य है, और दूसरी तरफ आपके समझाने-बुझाने, उपदेश 
और उदाहरण से भी लोग न माने तो उन्हें मनवाने का क्यों 
उपाय जापके पास है ? अधिकार उन्हे दिया भी जाय वो 
कितना ? 

मेने जहाँतक समझा है, ट्रस्टी बनने की धूपरना 'वर्गहीव 
समाज! का आवश्यक फलितायं हैं । वर्गहीव समाज में सरकार 
तो रहेगी नहीं, परलु जमीन, छोटे-वडे कारखाते, मकीव। 
कला-मवन, भादि तो रहेंगे ही। आख़िर किसी-न-किसी के चार्न॑ 
में इतके रहे बिना गति नहीं है। तो जिनके चार्ज में ये रहेगे 
उनका इंतसे क्या सम्बन्ध रहेगा ? किसीके दवाव से तो कोई 
उनका चार्ज छेगा नहीं, क्योक्ति दवाव रखनेवाल्ली सरकार तो 
रहेगी नहीं। अपनी छुशी से ही लोग उनको अपने चाल में 


न 


। रसेंगे। वे क्यो रखेंगे--या तो मुनाफा उठाने के लिए या ४६ 
समाज की सेवा के लिए | उनकी सम्भाल रखने में जितना खर्च 
होगा और सम्भाल रखनेवाले के निर्वाह के छिए जितना आवश्यक 
क्षेगा उतना धन तो उसे मिलना जरूरी है। अब सरकार के 
अभाव में उन्हें वेतन देनेवाछा तो कोई रहेगा वही तब मुवाफे के 
ही रूप में वह खर्च वह लेगा | हाँ, शोषण उसमें न रहेगा। इस 
मुनाफे पर तो ऐतराज़ किया ही कैसे जा सकता है ? आवश्यकता 
से अधिक मुनाफा न ढेना, यह उसकी समाज-सेवा की वृत्ति हुई । 
अब या तो वह इन चीज़ो का मालिक बनकर रह सकता है या 
समाज की तरफ से उनका ट्रस्टी वनकर | मालिक बताना भाप 
चाहते नहीं, तो फिर ट्रस्टी बने बिना दूसरा क्या रास्ता है ? 
टेस्टी के मावे मालिक नहीं, समाज की तरफ से उस वस्तु का 
चौकीदार । मालिक तो सारा समाज है या वह व्यक्त मालिक 
बनने का अधिकारी समझा जासकता है जिसके परिश्रम ने उस 
वस्तु को लड़ा किया है। यदि मालिकाना हक रहा भी तो वह 
नाम॑-मात्र का रहेगा, स्पिरिट तो ट्रस्टी की ही रह सकती है | यह 
न भूलिए कि 'वर्गहीन समाज” उसी दमा में सम्भव हो सकता 
है जब मनुष्य आज से बहुत ऊँचा उठ गया होगा करोव-करीब 
वह देव बन गया होगा। यदि आप बर्गहीन समाज को सम्भव 
मातते है तो फिर उस समाज के मनुष्य की ईमानदारी पर आप- 
को इतना विश्वास भी रखना होगा, इतने ईमानदार मनुष्य की 
हो कल्पना करती होगी जो था तो मालिक रहते हुए भी द्रस्टी 
की स्पिरिट रकलेगा या मालिक होना न चाहकर ट्रस्टी और 
समाज का एक सेवक ही रहेगा । जबनक आप किसी सरकार की 


६० आवश्यकता अनुभव करते है तवतक न तो वर्गहीव समाज कौ 
स्थिति की ही कल्पना कोमिए, न शोपण बन्द होते की । बे 
यह क्यो मान छेते हे कि सस्वि-काल में जबतक त्तरकार रहेगी 
तयतक उसके सूत्र सन्‍्चालक या शासक तो देवता छोग होगे और 
दूसरे दानव था वेईमान ? आप इस बात को बणी आसानी ने 
भुला देते है कि ज्यो-ज्यों राज्य-सत्ता केद्धित होनी गई है त्यो- 
त्यो शोपण रधिक होता चछा गया है ? जिसे हमारे साम्यवादी 
भाई 'प्रिमिटिव कम्यूनिज्म' कहते है उस समय शोपण या ? वह 
कब आया और कँसे-कैँसे बढ़ता गया ? तो आप इसी मतीजे पर 
पहुंचेंगे कि उसका कारण सत्ता का केन्द्रीकरण आर्थात्‌ साम्राज्य- 
वाद है । आपने यह कैसे मान छिया कि किसानों और मजदूरों के 
प्रतिनिधि जालिम या शोपक न वन जायेंगे ? जिन्हें हम राजा, 
धनी, ज़मीदार और शोषक या पीडक वर्ग कहते है ये कहाँ पे 
आये है--इन्ही किसानो और मजदूरों मे से ही तो धीरे-धीरे मे 
वर्ग निर्माण हुए हे और जब इनके हाथ में सारी सत्ता आगई तो 
यही शोपक और पीडक वन गये। इसका असली उपाय यह तहीं 
है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति न रहे, या उत्पादन के साथनो पर 
व्यक्तियों का स्वमित्व न रहे, बल्कि यह है कि समाज में शासन 
और धनोपार्जद की सत्ता केद्धीय शक्ति के हाथ में ने रहे और यदि 
रही तो उसके सदुपयोग और दुरुपयोग का आयार बहुत-कुछ उस 
व्यक्ति की सज्जनता था दुर्जवता पर अविलम्बित रहेगा जियके 
पास वह सत्ता रहेगी | यदि जनता को शौषण से बचाना है, उसे 
स्वतन्द् दबंग वेदावा है. तो केद्वीय-सत्ता को मिटाकर जनता में 
ही उसे फैलाना होगा । 


0 
है 


यदि कोगो ने हमारी बान ने मानों तो हम गगा करेंगे ? यह 
प्रदव सन्यि-फाल में ही उठ साला है। आदर्गन्समाण अर्थात्‌ बर्गें- 
हीन मात तो प्रकृति के साथ सामंजस्य स्सनेवाला ही होगा। सर- 
कारन रहने में किसी की बात मानते मनवाने का सवा ही नही 
उठता। उसमें तो मी पल्यना की जासकती है कि सब छोंग अपना 
अपना फर् और जिम्मेवारी अच्छी तरह ममजते होगे और अपने 
आप ईमानदारी से उनका पालन करते होगे। परन्तु सन्पि-फाल 
में कानून, फौज, जेलसाने सब्र रसने होगे । हां, समाज जैसे-जैसे 
आदर्ण को ओर बढता जाया तैसे-लैसे इनका दबाव कम होता 
जायगा बोर मनृप्य एफ व्यक्ति तथा सामाजिक प्राणी के रूप में 
अधिकाधिक आदर्भ बने इसमें उसका उपयोग होता जाग्गा। 
यदि आपने यह कहाना की हो कि सन्धि-काल मे नि शस्त्र फौज 
रहेगी भीर कानून द्वारा भी किसीको दवाना नही है तो आपका 
सत्याग्रह' शस्त्र कहाँ चछा गया है ? या तो आप इस सत्याग्रह 
के द्वारा--जिसमें जेल जाने से छेकर आमरण अनशन तक की 
तीज्रता भरी हुई है--स्वराज्य को शव्य मानिए, या हिंसावल के 
द्वारा | यदि सत्याग्रह के द्वारा शक्य मानते हैं, और उसके द्वारा 
ब्रिटिश साम्राज्य को पराजित कर देते है तो क्या फिर हिन्दुस्तान 
में बौर शोपको का सामना आप उसके द्वारा न कर सकेगे ? 
यदि आप हिसा-बछ के हारा हो उसे शव मानते है तो फिर 
मौजूदा सरकार की तरह अपनी इच्छा को मनवाने के सब दमन- 
/ करी साधन आपके पास हुई है । 


कितना अधिकार दिया जाय--यह कोई सौदे की बात तो 


६९ है नही। ट्रस्टी बननें को कह्यना में व्यक्तिगत स्वामित्व का रहना 
अनिवाय नही है। रहा भी तो नाम-मात्र का, जिससे द्वृस्टी कमी- 
कमी अपने मन में खुश हो लिया करे कि में मालिक भी हूँ। 
यदि कारखाने छोटे-छोटे रहे, उत्तादन के साधन बहुतेरे हायो में 
बेटे रहे तो उसमें स्वामित्व का अविकार रहने देने में उत्तनी 
बुराई नही है जितनी इस अधिकार के एक या थोड़े व्यक्तियों के 
हाथ में देने से हो सकती है। थोड़े छोगो के हाथ में रहने से 
संगठित शोपण जल्दी और अधिक हो सकता है । अधिकतर 
छोगो के हाथो में रहते से भोपक को इतने सारे छोगो को 
अपनी योजना का भागी वजाये विना चारा नहीं हैं और यह 
ज्यादा कठिन हूँ। फ़िर यदि ऐसे व्यक्त के प्रासत सत्ता न रहे तो 
उसके छिए कठिताई और भी ज्यादा हो जाती है। बाज भी 
पूंजीवाद साम्राज्यवाद यावी सत्ता की सहायता के अभाव में अपना 
गोपण जारी नहीं रख सकता । इसलिए एक तरह से तो, उन 
छोगो ने जिन्होंने वर्ण-व्यवस्था चछाई थी बडी वृद्धिमत्ता को थी 
कि जिसको सत्ता दी, उसे धनोपाजत का अधिकार नही दिया, 
जिसे पदोयार्जन को छूट्टो दी उसके पास सत्ता नही दी । 

फिर कितना स्वामित्व दा अधिकार देना, किस विधि से 
देवा, मुआवजा देना या नही, ये सव विय्तत की वादे है बौर जब 
उचित अवसर बावेगा त्व इनका विपटाल कर छिया जायगा । 
व्यावहारिक कार्यक्रम हमेशा परिस्थिति पर आवार रखता है 
और उसके अनुमार बदरता रहता है। थादर्ण, रिद्धान्न भौर 
नीति हम आगे से तथ कर सकते हूँ और कर छेवी चाहिए । सो 
एदि हम इन वात में सहमत हे--गावीवाद और समाजवाद दोनों 


कि हमें गरीदो के शोषण का अन्त कर देता है औरपरोपजीवी (३ 
वर्ग को भी इस अधोगति से उठाकर स्वाभिमानी और स्वावल्म्बी 
बना देना है तो हमें दोनों की ईमानदारी प्र इतना विश्वास भी 
रखता चाहिए कि जब समय आवेगा तो हम इसका राजमार्ग 
ढूँढ छेगे। यदि द्रस्टीपन का हल हानिकर दीखेगा तो गाँधी या 
उनके अनुयायियो के लिए वह सत्य और अहिंसा की तरह अठल 
तिद्धान्त नही है--इससे ज्यादा अच्छा निर्दोष उपाय कोई बतावेगा 
तो अवद॒य उसपर अमल कर लिया जायगा | 
१० 

समाजवाद और गाघीवाद में 'वर्गयुद्ध/ एक बडा मतभेद का 
प्रइन हैं। साम्यवादियों का कहना है कि पीडक और पीडित, 
शोपक और शोषित दो वर्ग हे और इनके हित परस्पर-विरोधी 
हैं । इसलिए इन दो का एक ही वर्ग बन जाना चाहिए । आर्थात्‌ 
सबको काम करनेवाला बनकर ही रोटी कमाना चाहिए, दुसरो के 
परिश्रम का लाभ न उठाना चाहिए जिससे गरोब और अमीर 
में इतनी वडी खाई न रहे। हिन्दुस्तानी समाजवादी इस स्थिति को 
दवाव' के द्वारा भी बदला चाहता है, किन्तु दवाव का आश्रय , 
तभी लेना चाहता है जब समझाने-वुझाते का रास्ता बन्द हो जाय 
सो भी 'दवाव' का अर्थ कानून का दबाव' ही हो सकता है, 
क्योकि जबतक वह काँग्रेस के महिसात्मक ध्येय से बेंवा हुआ है 
तबतक प्रत्यक्ष-शस्त्र के द्वारा दवाव का सवाल ही नही उठता | 
कानूची दवाव का अर्थ भी बहुमत का अत्पमत पर दवाव हो 


सकता है, जो कि लोकतत्रीय पद्धति में 'भअनिवार्य-दोप' समझा 
जाता है। 


६४... फिर 'युद्ध ते अमिय्राय यहाँ व्यक्ति मे नहीं, पद्धति से है 
हम गाधीवादी और कॉमेसी भी तो हम्शरे आन्दोलन को अहिला- 
त्मक मग्राम, सत्मायह-युद्, इस तरह फौजी-माया में पुकारते है! 
इसी तरह वर्गेबुद्ध! को भी क्यों ने समझें ? 

११ 

जिस तरह गाधीवादी 'र्गंयुद्ध/ से भडकते है उत्ती तरह 
समाजवादी ग्राँचीजी के 'राम-राज्य' बब्द पर विगड उठते है! 
जैसे सत्पाग्रह' गाबीजी का गीवनादर्ग, सर्वोदिय' सामाजिक आंदर्म 
हैँ वैसे हो 'राम-राज्य' उनका शासनादर्भ हैं। इसका यह भर्य नही 
है कि कोई एक साम्राज्य हो, और उत्तका कोई चक्रवर्ती राजा 
हो । राम-राज्य न्याय और प्रजाहित के लिए प्रसिद्ध था। वही 
चुत्ति शासकों की गाँवीज़ो के यमराज्य में रहेगी। दूसरे शब्दों में 
यह कहें तो “रामराज्य” न्याय और प्रेम का राज्य होगा । उसमें 
एक ओर वेशुमार धन-सम्पत्ति और दूसरी ओर करुणाजवंक 
'फाकेकशी वही हो सकती, उसमें कोई भूखा नहीं मर सकता, 
उत्तका आधार पशु-वलू न होगा; वल्कि वह लोगों के प्रेम और 
, स्वेच्छापूर्वक दिये गये सहयोग पर अवूम्बित रहेगा । राम-राज्य 
करोडो का और करोड़ो के सुल के लिए होगा । उसके विधान 
में जो मुल्य अधिकारी होगा वह चाहे राजा कहा जाय था 
अध्यक्ष अथवा और कुछ, प्रजा का सच्चा सेवक होने के कारण 
उस पद पर होगा। प्रजा की प्रीति से वहाँ रहेगा और उत्के 
कल्याण के हो लिए सदा प्रथल करवा रहेगा । वह लोगों के घन 
पर आमोद-पमोद वे करेगा बौर अधिकार-इल से छोगो को ने 
सतावेगा; वल्कि राजा या उसके जैसा कहछाते हुए भी एक फकीर 


की तरह रहेगा। राम-राज्य का अर्थ है कम-सै-कमर नियद्रण । ६४ 
उसमे लोग अपना बहुतेरा व्यवहार आपस में ही मिल-जुछकर 
कअपनेज्ञाप कर लिया करेगे। उसमें ऐसी स्थिति प्राय न होगी 
कि कानून वना-बनाकर अधिकारियों द्वारा दण्ड-भय से उनका 
पाछन कराया जाय । उसमे सुधार करने के लिए लोग धारा- 
सभा था अधिकारियों को राह देखते न वैठे रहेगे। वल्कि छोगो 
ने जिन सुधारों को रूढ कर दिया होगा उनके अनुकूल घारा- 
सभायें खुद ही ऐसे कानूनों में सुधार करने और अधिकारीगण 
उनका अमल कराने की व्यवस्था करेगे । 
राम-राज्य में खेती का धन्धा तरक्की पर होगा और दूसरे 
तमाम धत्बे उसके सहारे कायम रहेंगे। अन्न और वस्त्र के विषय 
में लोग स्वाघीन होगे और गाय-बैढ की हालत भी बहुत बच्छी 
होगी, जिससे आदर्श गो-रक्षा की व्यवस्था होगी । राम-राज्य में 
सब धर्म और सब वर्ग समानभाव से मिल-जुलकर रहेगे और 
धामिक ज्गढे, शुद्॒स्पर्धा अथवा विरोधी स्वार्थ जैसी कोई वस्तु 
न होगी । 
राम-राज्य में स्वियो का दरजा पुरुषों के ही वराबर होगा । 
राम-राज्य में कोई सम्पत्ति था आरुूस्य के कारण तिरुदमी ने 
होगा । मेहनत करते हुए भी कोई भूखो न मरेगा, किसीको भी 
उद्यम के अभाव में मजबूरन आाहुसी न बनना पडेगा । रामराज्य 
में आन्तरिक कलह न होगा, और न विदेशी के साथ ही छडाई 
होगी । उसमे दूसरे देशो को छूटने की, जीतने की या व्यापार- 
, पन्घों अथवा नीति का नाश करनेवाढी राजनीति अस्वीकृत 
होगी । दूसरे राष्ट्री के साथ उसका मित्र-आाव होगा । इस कारण 
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६६ राम-राज्य में सैनिक सर्च कम-से-क्रम होगा । राम-राज्य में छोग 
कैवल लिस-पढ ही ते सकेंगे, वल्कि सच्चे अर्थ में शिक्षा पाये 
हुए होगे--अर्थात्‌ उन्हे ऐसी शिक्षा मिलती रहेगी जो मुक्ति 
(परम स्वतन्वत्ता) देनेवाली भौर मुस्तति में स्थिर रखनेवाली हो।” 

राम-राज्य को यह हूपरेजा श्री कियोरछाल मश्रुवाल्वा के 
गाँधी विचार दोहन' से दी गई है। यद्यपि इसमें आसन और 
समाज दोनों के आदर्यो का मिश्रित चित्र आ गया है, तयापि यदि 
इन दोनों का हम पृथक्‌-पृथक्‌ विचार करे तो कहना होगा कि 
राम-राज्य शासन का बौर सर्वोदय समाज का आदर्ण हो सकता 
है। अर्थात्‌ इसमें सन्विकाल को उत्तम गासन-व्यवस्था का विनर 
खीचा गया है, नकि आदंशे-काल के पूर्ण त्माज की स्थिति का 
दर्शन कराया गया है ! इतने स्पष्टीकरण के वाद मे नहीं समझता 
कि किसी हिन्दुस्तानी समाजवादी को 'राम-राज्य' से क्यो असन्तोप 
रहना चाहिए | 

(२ हे 

इनके अलावा ईश्वर और धर्म के विषय में भी समाजवाद 
और गाँवीवाद में मतमेद है। समाजवाद ईद्वर के अस्तित्व को 
नही मानता । धर्म को वह ढोग और समाज के लिए जहर मानता 
है । परन्तु हिन्दुस्तानी समाजवादी इस विषय में चुप है! हों, 
उनके नेता प० जवाहरलालजी ने अपने लिए यह ज़रूर कहा है 
कि यदि सदाचार का नाम धर्म है तो में भी अपनेको घामिक 
कह सकता हूँ । गाधीवाद नीतिमूलक धर्म को ही धर्म मानता है। 
हाँ, आत्तिक होने के कारण उसमें ईश्वरोपासनना को भी स्थान है हु 
और इसलिए उपासना की दिविवता उसको ग्राहय है। परन्तु 


हिल्दुस्तानी समाजवादी आज इसे आन्दोलन का विषय तहीं वना ७ 
रहे है, इसलिए इसपर यहाँ अधिक लिखने की ज़रूरत नही । हाँ, 
इतना स्पष्ट कर देना ज़रूरी है कि धर्म के वाह्याचार को और 
ऊपरी विधि-विधानों को गावीवाद में धमें का आवश्यक अगर नहीं 
भानता गया है । इसी तरह ईईवर सत्य का दूसरा ताम माना गया 
है, सत्य की पूर्ण सिद्धि का ही ताम परमेह्वर का साक्षात्कार कहा 
गया हैं। और गाधीवाद के सत्य का अर्थ इस लेख के आरम्भ में 
दिया ही जा चुका है । 

इस तरह, जहाँतक में सोचता हूँ, गाधीवाद और समाजवाद 
में ध्येय या आदर्श का उतना अन्तर नही है जितना सन्धिकाल की 
योजना में या साधनों में अन्तर है। ग्राबीवाद में अहिंसा शुरू से 
अल्ीर तक अनिवाय है, समाजवाद में हिंसा से भी काम छिया 
जा सकता है, यही मुख्य अन्तर है। और इसका मूछ कारण है पूर्व 
और पश्चिम की सस्कृति का भेद । समाजवाद जिन स्थितियों 
और देशो में जन्मा है वहाँ आरम्भ से ही वह अहिसात्मक नहीं 
रह सकता था। पर्तु हिन्दुस्तान में उसका आरम्भ अहिंसा से ही 
घुरू हो रहा है। यह वहुत बडा फक॑ हूँ जो हिन्दुस्तानी समाजवाद 
फो गाबीवाद के साथ-साथ चलने का रास्ता सुगम कर देता है । 
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गाँधीजी का मार्ग 
[ छेगझ--आचार्य कृपानों ] 


मुझे “गधीवाद” पर दिपने को छह गया था, किन्तु मंने 
“तामानिक और रापन॑तिया समस्याओं के बारे में गाँधीजी का 
दृष्टिकोण” अयवा संक्षेप में कहे तो “गांधीजी का मार्ग ' शी्पक 
पसन्द किया। वयोकि गे मानता हूँ कि गाँधीवाद जैसी कोर चीज़ 
अभी अस्तित्व में नहीं आई हैं। सभी “वादा” फा जन्म उन लोगों 
की प्रेरणा से नहीं होता, जिनके नाम पर कि वे स्थापित भौर 
प्रचलित किये जाते है, बल्कि मूल-विचारों पर अनुवायियों हाट 
लादी जाने वाली मर्वादायों के फदस्वरूण वे अस्तित्व में धाते है। 
रचनात्मक प्रतिभा के अभाव में अनुयायी प्रगालियाँ कायम रूर्ते 
और सगठत बनते है | ऐसा करते समय वे मूछ सिद्धान्तों को 
कठोर, स्थिर, एकपक्षी और कट्टर बना देते है । उनकी प्रारम्भिक 
ताजगी भीर परिवर्चन-शीछता नष्ट हो जाती है, जो कि यौवन 
की तिशानी है । इसके अलावा, गाँधीणी कोई तत्त्ववेत्ता नहीं है 
उन्होने किसी प्रणाली को जन्म नहीं दिया । शुरु से ही वे अमरछी 
सुघारक रहे है । इसी हैसियत से वे पैदा होनेवाल्ी तमत्याद्नी 
को हल करने की कोशिय करते है और उनपर लिखते है । वे 
सर्वोपरि कर्म-प्रधान पुरुष हैं । यह ठीक ही हैं कि उनको कर्मयोगी 
कहा जाता है। इसीलिए उनके भापणों, छेख्ो और कार्यों में 
सम्भव है हमको कोई तवरकंस्गद अयवा तात्तविक प्रणाली न 
दिखाई दे । इस बारे मे उनकी जवस्था पुराने ज़माने के पैगम्बरो 


और सुधारको जैसी है । उनको भी रोजमर्स की व्यावहारिक ६६ 


समस्याओं का सामना करना पडा था। उन्होंने अपने-आपको 
कठोर प्रणालियों मे न फँसाते हुए उन समस्याओ को हक करने 
का रास्ता खोज निकाछा था। सम्मवत खास-खास मनोवैज्ञानिक 
सिद्धान्त स्थिर कर दिये गये थे और विस्तार की बाते तथ करते 
का काम ख़ास परिस्यितियों और जरूरतों के अनुसार हरेक 
व्यक्ति पर छोड दिया गया था। तत्त्ववाद, प्रणाली और कट्टरता 
को नीचे के लोगो ने जन्म दिया, जिनका जीवन-विपयक ज्ञान 
और दृष्टिकोण स्कुचित था । 
गाँधीजी ने अपनी सम्मतियों के लिए पूर्णता का दावा कमी 
नही किया । वे अपनी प्रवृत्तियों को सत्य की खोज अथवा सत्य 
के प्रयोग कहते हे । ये प्रयोग किये जा रहे हे । उनको सत्य मान 
लेता अथवा उतके लिए सत्य का दावा करना किसी भी आदमी 
के लिए अहकार का द्योतक होगा। यह सच है कि गाँधीजी के 
कुछ, अनुयायी जो वुद्धिमान की अपेक्षा उत्साही अधिक है, गाँवी- 
जी की सम्मृतियों के लिए पूर्णता का दावा करते हे, किन्तु स्वय 
गाँधीजी वेसा कोई दावा नहीं करते। वे गछतियों को स्वीकार 
करते है और उनको सुधारने की कोशिश करते हे । वे सिर्फे अपने 
दो आवारणभूत सिद्धान्तो--सत्य जौर अहिंसा --को एक प्रकार से भूछ 
से परे मानते है । शेप वातों के बारे में वे सोखने के लिए उतने 
ही तैयार रहते है जितने कि उस वात को मिसाने के लिए जिसे 
वे अपने दृष्टिकोण के अनुस्तार सत्य समझ्नते है। जहाँ तक दोनों 
आधारभूत सिद्धान्तो को व्यवहार में लाने का तालठक है, इस 
बारे में भी बटुरता का परिचव नही दिया जाता। वे खुले तौर 


($ 


७० पर स्वीकार करते हैँ कि अलग-अलग परिस्थितियों और अबवस्याओं 
में उनका अलग-अलग तरह प्रयोग किया जा सर्केतता हैं। उसे 
इस प्रकार के रवैये की वजह से ही वहुवा उतके अनुयावी और 
दूसरे लोग गड़वंही में पढ जाते ह._ और यह कह पका आये 
मठ्किल हो जाता है कि वे कित्ही खास परिस्थियों में क्या करेगे 
चौकि उनका व्यक्तित्व उच्नतिशील और विकासमान है, इसलिए 
उनके विचारों और कार्यो का आकार-प्रकार अन्तिम तौर पर 
मिश्चित नहीं हो सकता। जिन्होंवे उनको नजदीक से देता है, 
उत्होने इस वात का अनुभव किया है। कार्यो और विचारों के 
वारे में उनके वदलते हुए रख से यह बात वहुधा स्पप्ट हो जाती 
है। भीतरी धारा और भागंदर्शक भावना तो वही होती है 
किन्तु उसका बाहरी रुप मि्न होता है! यही कारण हैं कि उतमे 
युवको-जैमी ताचगी है और वे समय से आगे चछ सकते हैं। 
जहाँ उनके कई युवा अवुणायी जड बन जाते हैं और अपनी 
जीवन-शक्ति सो बैठते है, वहाँ गाँधीजी हमेशा शक्तिशादी, 
ज्रियाभील और उत्साह से भरे रहते है। जहाँ दूसरे छोग गई 
पीढी को युवकीचित स्तरच्छदता के प्रति अवीर हो जाते है, वहाँ 
वे हमेशा समझने की कोशिश करते है, घोरज से काम ऐसे 
और नये अल्तावों पर खुछे और बपेक्षाकृत निष्पक्ष दिमाग 
विचार करते हैँ । इसीलिए गाँधीवाद जैसी कोई चीज़ बी पैदा 
नहीं हुई, मिर्फ गाँवीजी का बताया हुआ मार्ग और दृष्टिकोण है, 
जो ने सहत है, व नियमित और न अन्तिम । वह व्योरेवार बाते 
अन्तिम हप से अथवा हर समय के लिए तय करने को कोमिंश 
नही करता, निफ एक दिश्वा सूचित करता हैं । 


हमारे देश की विशेष प्रकार की परिस्थितियों के कारण ७१ 

गाँधीजी सामाजिक और राजनेतिक क्षेत्र में भाये। अपने कुछ 
अधिक भाग्यशाली देशवासियों की तरह वे इग्लैण्ड गये, वकालत 
की परीक्षा पास की और रुपया कमाने तथा अपना और परिवार 
का जीवन सुख-सुविधापूर्वक बिताने के लिए धन्वा करने छंगे | 
उनका विवाह होचूका था । वे अपने घन्धे के सिलसिले में दक्षिण 
अफ्रीका गये । परिस्यितियों ने उनको अपना भाग्य वहाँ रहनेवाले 
अपने देशवासियों के भाग्य के साथ जोड़ देने और उनकी लडाइयाँ 
लड़ते के लिए मजबूर किया। उनमें से अधिकाश दरिद्र और 
अशिक्षित थे । कुछ लोग मालदार भी थे, किन्तु उनका उद्देश्य 
घन कमाना था। उनमे सार्वजनिक भावना और राजनैतिक प्रेरणा 
का अभाव था। एक विदेशी मुल्क मे, जहाँ जातिगत पक्षपात्त 
और आर्थिक हेंप का वोलवाला था, सभी को मार्ग-प्रदर्शन और 
भेतृत्व की ज़हूरत थी | उनको कई तरह की सामाजिक और 
राजनतिक बाघायें सहन करती पड़ती थी बौर वे अनेक 
अपमानकारी प्रतिवन्धों के शिकार थे। गाँधीजी को उस मुल्क में 
बस जानेवाले अपने देशवासियों के छिनते हुए अधिकारों को 
रक्षार्थ छडाई में कूदना पडा । एक बार उसमें कूद पढने के वाद 
उन्होने सच्चाई, योग्यता और जोश के साथ अपनी सारी शक्ति 
उसमें छूगादी । उन्होने अपना सर्वेस्व उस लडाई में छूगा दिया 
और किसी भी जोखिस को परवा नहीं की। उस सपघर्ष में 
उन्होंने सामूहिक शिकायतों को दूर करवाने के किए नये युद्ध- 
५ कौशल का विकास किया और सत्याग्रह के मोटे सिद्धान्तो का 
पता लगाया। हमेशा की तरह, पहले सिद्धान्त पर अमल किया 


७५ गया और वाम तया सैद्धान्िक्ष प्रयाद्ी का जन्म बाद में हुवा। 
इस लड़ाई में गाँवीजी को माढून हुआ कि सत्य बौर बहता 
व्यक्तियत बौर कौटुन्विल मामलों ने ही उपयोगी नही हैं, वत्कि 
समूहों के पारसरिक सन्वत्धों को स्थिर करने के हिए नी वे 
अच्छे और योग्य सावन है । मानव इतिहास नें थे सिद्ञन्त 
मगे नही है । पुराने जमाने के कई श्वम्लरों ने उपर बने 
किया हैं बौर उनका प्रवार क्या है। दिलु राजवैनिक सम्बत्यो 
कौर अयडो पर उनको छागू करने छा अनीतक् कोई व्यपत 
प्रयत्त नहीं किया गया था । गॉवीजी को ही एक वह पैमाने पर 
इस बात को स्ावित करने का श्रेव है क्तिजों ैंतिक और 
पज्जनोतरित आचरण व्यक्तियत उम्पन्धों के लिए उण्णोयी है, 
बन्वर-मामृदाविक सम्पन्धों के लिए मी उपयोग और छारतर 
हैं। उन्होंने बह भी सिद्ध किया कि सत्य और बहता झथ 
बाहरी नौर पर इंच प्रकार प्रभावभाठो ठग ने छाई सग्रठियि की 
जा सकती है कि विश्वक्ष विरोध करता मुख्किल हो ज्यब । उत्होंते 
टाछूम क्या कि बच्छे उद्देत्प के लिए लब्मेव्यढा त्ाहे त्नो 
विया हिंसा का नहाद्य छिपे अपनी शिक्ावर्तें दुर करवा 
तब्ता है, बौर पह हि अन्याय बौर अत्यात्ार के नृक्ाविते में 
पस्नरायत॒ हिवित्मल हथियारों की अपेता उत्य और वर््षिमां 


कही अच्छे और धविक कारयर हविवार हैं 


| 
भर 


| 


कई 





क्य्ीदी का प्रयोग किया । जहाँ व की मक्का के लिए बम 
पी यु 2 जीन अल 
उमदल ॥ 


असत्य और हिंसा की सफलता के लिए हमेशा सत्य की ज़रूरत ७३ 
होती है । क्योकि जीवन में हरेक कार्य की, चाहे वह कितना 
ही स्वार्थभय और अस्ामाजिक क्यों न हो, जड़ मे यह वात होना 
जरूरी है कि जो लोग उसमें पड़े हुए हो वे एक-दूसरे के प्रति 
सच्चे रहे | उदाहरण के लिए व्यापार ऐसा क्षेत्र है जिसमे अन्य 
स्थानों की अपेक्षा स्वार्थपरता और छालच का सम्भवत्त ज्यादा 
बोलवबाला होता है। किन्तु व्यापार मे भी कोई व्यवहार अयवा 
घोखा अधिक समय तंक नहीं चल सकता, अगर व्यापारी एक- 
दूसरे के प्रति सच्चे न रहे और उनका जवानी कथन लिखित 
इकरारनामे जितना ही महत्व न रखता हो। चोर और हत्यारों 
को एक-दूसरे के प्रति सच्चा रहना पडता है। कई बार उनको 
व्यक्षिगत लाभ का बलिदान करके पारस्परिक वफादारी की 
रक्षा करनी पडती है। कोई भी काम हो, उसमें आधारभूत 
सिद्धान्त के तौर पर किसी-न-किसी रूप में सत्य का सहारा लेना 
ही पडेगा, चाहे वह संत्य कितना ही मर्यादित क्यों न हो। यही 
वात अंहिसा के बारे में है। कोई भी व्यापक और सगठित हिंसा 
सम्भव नही हो सकती, अगर उसमें लगे हुए छोग अपने दल के 
भीतर अहिसा के नियमा का पाछन न करे । इस मूछ सिद्धान्त के 
बिना वे शत्रु के साथ सम्भवत अपनी छडाई जारी नहीं रख 
सकते । यदि कोई सेना केवल अहिसा में विश्वास रखती हो तो 
शत्रु के खिलाफ उस हिसा का उपथोग होने के पहले वह अपने- 
आपको ही दत्म कर लेगी । 
सत्य और गहिसा को सभी संगठित जीवन के आधारभूत 
सिद्धान्त मानकर ग्ाँधीजी उनका राजनैतिक क्षेत्र में उपयोग 


38 करते है, जहाँ त्रमीतक परिणामों को देखते हुए असंत्य बोर 
हिला को ही हमेशा श्रेष्ठतर समझा गया हैं। किन्तु गाँवीजी 
परिणामों का पैदा होना उच्चतर अव्तियों के हाथ में छोडकर 
केवल कोरे सिद्धान्तों के अचूकपन पर ही निर्भर नही रहते हूं । 
यद्यपि वे चाहते हे कि विरोधी का हृदय-परिवर्तत हो, किल्‍्तु वे 
केवल इसी बात मे विश्वास नहीं करते | वे सबसे अधिक उन 
लोगो को संगठित और मसदबूत वनाने की कोणिश करते है, जो 
कि अन्याय और अत्याचार से पीढित होते हे । वे ठीक तौर पर 
संगठित हो सके, इसके छिए गाँवीजी चाहते है कि वे सव अन्यायो 
से अलग हो जायें, सव सतशभेदो को दूर कर दें, निर्मय हो जाए 
और छोटे-मोटे स्वार्थों को तिलाज्जलि दे दें | इस प्रकार अपने- 
कआपको मज़बूत और सगठिन करने के बाद, गाँगीजी चाहते है 
कि वे अन्याय और अत्याचार को जो सहायता देने बायें हे उत्ते 
वापस छे छे। सक्षेप में, वे चाहते हें कि छोग बुराई की ताकतों 
के साथ असहयोग करे। 

भूतकाल में कैसी भी स्थिति रही हो, आज को दुनिया में 
अत्याचार तभी सम्मब होता है जब कि वत्याचार-पीछित इच्छा- 
पूर्वक वा अनिच्छा से, जान में या अनजान में, खुशी से जबरदस्ती 
अत्याचारियो को नहथोग देते हे | यदि अत्याचार-पीडित सव 
प्रकार से सहयोग देवा बन्द करदें और इस इन्कारी के परिणामों 
को भुग्तने को तैयार हो, तो अन्याय बौर अत्याचार हरुम्बे बसे 
तक जारी नहीं रह सकते | भौद्योगिक ज्नगड़ो में इसका परिचय 
मिलता है। जब कभी श्रमिकों ने सफ़स्तापुर्वक अपना सहयोग 
चापस छे लिया है, तनी पूंजीपतियों ने हमेशा हार मानी हैं । 


अछग-अछूग औद्योगिक क्षगढों के परिणामों को देखते हुए श्रमिक ७५ 
अंपनी शिकायतों को दूर करवाने के लिए और राजनैतिक अथवा 
आत्तिकारी उद्देश्यो के लिए आज आम हडताछो की वाते करने 
लगे है। अब वाहयत हडताल असहयोग--सत्याग्रह के जेतिरिकत 
और व्या है? औद्योगिक झगडे में काम करने वाली आन्तरिक 
भावना गाँधीजी द्वारा कल्पित सत्याग्रह की भावना से भिन्न है, 
हालाँकि यह भिन्नता कोई जरूरी नहीं है, किन्तु सहयोग वापस 
हे केने का तरीका दोनो अवस्थाओ मे समान हैं। यदि औद्योगिक 
झगड़ो में सहयोग से दृश्य परिणाम निकल सकते हे, तो सत्याग्रह 
के बारे में शकाशीलता क्यों होनी चाहिए ? सत्याग्रह हडताल 
तो है ही, उसमे कुछ और विशेषता भी है। वह विशेषता छडाई 
लडनेवालो में अनुशासन और भात्मविश्वास की उच्चतर भावना 
जाप्रत करती है और विरोधी की इस प्रकार की भावना को 
कुष्ठित दनाती हैं। तठस्थ रहनेवालो में उसके कारण अधिक 
सहानुभूति पैदा होती हैं। सहयोग वापस के लेने के बाहरी 
साधनों को अधिक मनोवैज्ञानिक और सूक्ष्म प्रभावों हारा मदद 
मिलती है और वे मजबूत बनते है। सत्याग्रही अपेक्षाकृत भच्छा 
अमहंयोगी अथवा हडताछो होता है । उसका निर्णय आवेश, औध 
भोर धृणा के द्वारा भाच्छादित नहीं होता । वह अपने विरोधी 
को नि शस्त्र बना देता है! वह अधिक सहानुभूति प्राप्त करता 
है। वह इस विश्वाम के तद्दारे विश्चिन्त रहता हूँ कि स्वेच्छा- 
पूर्वक कप्टसहन से हमेशा व्यक्ति की प्रगति होती है! किन्तु 
धोडी देर के लिए उसके पक्ष में काम करनेवाले सब्र नैतिक और 
मनोवैज्ञानिक कारों भौर बक्तियो को एक ओर रस दिया 


७६ जाय और हम सहयोग वापत्त ले लेने की बाहरी वात वा ही 


विचार करे तो भी इस तरीके में रहस्यपूर्ण कया चीज है ? पह 
तरीका औद्योगिक झगरडो के निपढारे के लिए, पिछले डेढ़ मो 
वर्षों से, कम-ज्यादा चफ़त्ता के साव क्मम में छाया गया है। 
उसके बभाव में बाज बाम हडतालों कौर समाजवाद बबंबा 
साम्यवाद की झाबद ही चर्चा चुनाई देतों। तत्यागह उद्ची ऐेंचा 
में कुछ रहन्यमब भौर आध्यात्मिक बन्‍्त्र हो सकता हैं जब उत्त- 
का मतलब किसी ऐसी चीज़ से हो जो अनात हो, #नेय हो भौर 
अव्यावह्ार्कि हो । आम हड्ताल ऐसी चीज़ हैँ जो व्याव्हारिक 
निग्चित बोर बुद्धिनम्प है । तब सत्वात्रह बुद्धि से परे की चीज़ 
क्यो होना चाहिए ? ननृष्यों के छिए यह क्तिनी आताद बोत॑ 
है कि वे वाक्यो, अब्दो बौर नामो के जाल में फत जाते हे बौर 
इस प्रकार जहाँ मतभेद न हो वहाँ मतभेद ज़ड़ें कर देते है। जाप 
गाँवीजी की भापा में और सत्याग्रह को अव्दावलि में चर्चा 
नोजिए और एक निग्वित, दृश्य सधर्ष रहस्त्वपूर्ण, आध्यात्मिक, 
बादर्थवादी जौर फलल्वरूप व्वास्तदिक रूप धारण कर छेपा। 
इसके विपरीत आाम हड्ताल को भापा में दात कीजिए बीर एक- 
दन वहीं चीज देनानिक हो नहो, ऐतिहासिक आवश्यकता में 
बदल जावगी । 

आदनिक वित्रार-धाता उत्वाग्रह के मामले में ही मूल्तत्त्व 
को नही भूल्यती, वल्लि राजनेतिक क्षेत्र में गांवीजी के सत्य 
प्रयोग के बारे में यहीं हाल हो रहा है । भाव दुनिया की जा 
हालत है उसको देखते हुए यह अत्यन्त जरूरी ममश् जाता है 
कि अन्तर-सानूहिक और अन्तर-यप्ट्रीय मामछो में सत्य से काम 


हे हि 3 तु + 


लिया जाय । यदि कूटनीति जेसी अब तक रही है वैसी ही आगे ७७ 
भी रहनेवाली हो, तो आज इस बात का भारी खतरा है कि 
आधुतिक सभ्यता की सारी इमारत टुकदे-टुकडे होकर नष्ट हो 
जाय। डॉ० बुढरो विल्सत और दूसरे अत्यन्त व्यावहारिक राज- 
मीतिशो ने गत महायुद्ध मे इस बात को साफ तौर पर समझ 
लिया था । अव राजनीति में सत्य इसके अलावा और वया 
हैं कि जिसकी झूुछी कूटनीति कहकर तारीफ की गई है? 
जब डॉ० विल्सन ने इस सिद्धान्त को दुनिया के राष्ट्रो के सामने 
खा और जब उन्होने इस सिद्धान्त के आधार पर राष्ट्रसघ 
बबाने की सलाह दी तो किसीने भी उनको रहस्ववादी, जराध्यात्म- 
बादी या अव्यावहरिक राजनीतिश नहीं समक्ञा। जब रुस, 
समाजवाद तथा साम्पवाद खूली कूटनीति का जिक्र करते है 
तब आधुनिक मस्तिष्क मे कोई गोलमाल पैदा नही होता । क्या 
इसकी यही वजह है कि वह जो-मुछ कहते हे वैज्ा करना नहीं 
चाहते ? किन्तु जब गाँधोजी राजनैतिक मामलों में सत्य की 
चर्चा करते है तो सभी ज्ञानवान मोर वृद्धिमान भयत्रस्त होकर 
अपने हाथ ऊँचे उठा देंते हैं और चिल्लाकर कहते है--मासव- 
स्वभाव जैसा भी हैं कौर राजनीति जैत्ती है और हमेशा से रहो 
हैं, उसको देखते हुए यह सम्भव नहीं हो सकता । हमेशा को 
भाँति कट्टरता शब्दों के लिए रूबने लगती है। धर्म के मामले 
में हमको इसका उदाहरण दिलाई देता है। यदि ईसाई यह 
कहता है कि दैदीबात्मा फात्ता की शक्ल भे अवर्तरित हुईं तो 
यह वृद्धितगत समझा जाता हैं। किन्तु यदि हिन्दू यह कहता 


ह्ता हैं 
कि भनृष्य के उच्चतर सल्प में उसने अवतार ल्यि है, तो 


छद् इसको पूर्वी अव्वविश्वात्त कह दिया जाता है! यदि हिल मूत्ति 
की पूजा करता है तो वह वन्यव्व्वास के बछावा दुछ रहीं, 
किन्तु यदि कोई किताव या धर्मग्रत्य सैकड़ों तह में लिपडी हुई 
ही भौर उसे छने या खोलने के समय हरवार उप्ते चूमरा जावे 
दो यह तकंबुक्त वाद हो जाती हैं । यदि कोई खुली कूटनीति की 
वात्त करे तो बह व्यावहारिक राणनीतिन्न हो गया, पिलु बंपर 
कोई राजनीति में सत्य का जिऊ करे तो वह एकदम रहत्थवारी, 
सन्त और बव्यावह्वारिक सजनोनिन्न वत जावगा। आप आम- 
हउतालो को माया में वात कीजिए, आप वैनानिक कह जायेंगे, 
किन्तु आप रुत्याग्रह का नाम छोीजिए, और आप एकदम अवैना- 
निक और प्रतियामी बन जायेंगे । 
हाँ, तो याँवोजी ने लडाई का अपना तरोका भौर उच्तकी 
ब्यह-रचना को क्षय अ्रीका में स्थाउित और विकमित किया ! 
उसका उन्होंने वहाँ इस तरह उपयोग किय्रा कि जिनमें कुछ 
ततीजा भी तिकला। उन्होंने उत्वाग्रह के उसी हथियार को 
पहाँ भी कई मौकों पर याती चम्गरत में और असहयोग की गत 
तोन छूडाइयों में उपयोग किया हैं। इन उमी उदाहरणों में, 
जब वे अपने अबवा राष्ट्र रे उद्देश्य को सिद्ध न कर सके तब 
भी, उन्हें काफ़ी वफ़्दता मिलो है। समस्त्र विद्रोह में भी पहले 
ही थावे भे अबवा एक ही दार में सफठता नहीं मिल जातीं। 
जव किसी उद्देथ की रक्षार्व उन्पा युद्ध होता ई तो उसमें व 
ल्डाब्याँ लटी वाती है, छुद्पूृद्र हमले होते है और पेरे उले 
जाते है, विफतायें और सफद्तायें मिलती है । यदि कौर ताटस 
मामूली मुठबेटों में सफ़द होती है तो उसे बपते-आयफों मक्ठ7 


समझना चाहिए और बह सकारण शजा रख सती है कि आगे ७६ 
चलकर वह पूरी विजय प्राप्त करेगी जोर अपने उद्देश्य भरे. 
हासिछ कर सकेगी। यदि मामूलो भिडन्त में हार भी हो जाये 
तो भी यदि सेना बिना किसी रुकावट के कदम आगे बढ़ाती रहे 
और उसकी अनुशासन और आत्मविश्वास की भावना ज्यो-की- 
त्यो कायम रहे, उसकी मुकाविला करने की शक्ति बढ़े और 
वह अपनी सफलता का क्रमश॒अच्छे-से-अच्छा हिमाव देती रहे, 
तो चाहे उद्देश्य को प्राप्ति न हो तो भी जो तरीका काम में 
लाया गया हो वह अच्छा समझा जाना चाहिए । भव शायद हो 
कोई इससे इन्कार करेगा कि गाँधीजी की आधीनता में राष्ट्र ने 
जो मी लडाई लढी हैं, उसमे उसने आगे प्रगति की है भौर 
उसकी मूकाबिले की ताकत वही है। पक्षपात के चशीभूत होकर 
ही यह कहा जा सकता है कि इन सत्याग्रह-युद्धों के फलस्वरूप 
(पष्टू ने ताकत, बलिदात, संगठन, निर्मेयता और अनुशासन की 
दृष्टि से प्रगति नही की है। प्रयेक सघयं में दमन की मात्रा बढ़ी, 
भर फछत ज्यादा मुसीवतों और कष्टो का सामना करता पडा। 
किन्तु हरवार लोगो ने मधिकाधिक हिस्सा लिया और, मुकाबिछा 
कडा-से-कडा हुआ । सन्‌ १९३० में राष्ट्र ने १९२०-२१ की 
अपेक्षा अपना अच्छा हिसाव पेश किया । सन्‌ १९२२-३३ में हालत 
उससे भी अच्छी रही। छडाई का बाहरी नतीजा उतना अनुकूछ 
नहीं आया जितना कि सन्‌ १९३० में आया था, किन्तु राष्ट्र ने 
ज्यादा लम्बी छटाई छड़ी और ज्यादा बड़े आघात का भुकाबिला 
किया । दमन ज्यादा कठोर और व्यापक हुआ गौर यद्यपि राष्ट्र 
को झञत्रु के पशुवक के भागे थककर अपनी छाई स्यगित 


उसका कोई उपयोग नहीं रहा। यदि वात ऐसी ही हो तो परे 
यह आलोचक का काम है कि वह अधिक अच्छा और ज्यादा 
असरकारक तरीका सुझावे । बया किसी भी आलोचक ने अमीतक 
हमारे सामने सगठित प्रतिरोध का कोई गया तरीका पेश किया है? 
इसके विपरीत यह प्रकट है कि सभी विचारशीछ छोग, यहाँतक 
कि कथित प्रगतिशील दलो के लोग भी, मानते है कि जिन परि- 
स्थितियों में आज ससार और खासकर हिन्दुस्तान गृज़र रहा है, 
उनको देखते हुए लडाई का तरीका अहिसात्मक ही हो सकता है। 
युद्ध और सहार के वर्तमान हथियारों पर राज्यों बोर सरकारो 
का एकाधिपत्य होने के कारण बन्दूक और पिस्तौल छाठी अपवा 
पुराने जमाने के तीर-कमान से अच्छे सावित न होगे । हवाई और 
रसायनिक युद्ध के ज़माने में, जब कि लड़ाई के सव साधन सरकारो 
के हाथ में है, सशस्त्र लोग भी हिसात्मक युद्ध में राज्यो के 
मुकाबिक्ले सफल होने की आशा नहीं कर सकते । फिर हिन्दुस्तान 
जैसा नि शस्त्र राष्ट्र वयोकर विजयी हो सकता हैं ? इसके अलावा 
सैनिक अधे में खुढेतौर पर सगठत करना सम्भव नही हो सकता। 
हम अहिसात्मक उपायों द्वारा ही अपना सगठत कर सकते है । 
और आख़िर हिंसात्मक लड़ाई में भी सगठन, अनृश्ञासन, एकता, 
बहादुरी बौर त्माग जैसे नैतिक गुणो का ही सबसे ज्यादा महत्त्व 
होता है । सत्याग्रह इन गृणो का विशिष्ट रूप में विकास करता 
है। अन्तिम विजय किसी उपाय से हो, हिसा से हो या अहिंसा 
से, गाँधीजी के नेतृत्व में राष्ट्र जिन गृणो को क्रमश प्राप्त करता 
जा रहा है, वे आचरण में छाने और प्राप्त करने योग्य है। उन- 


पर व्यापक अमल शान्तिपूर्ण उपायो द्वारा किया जा सकता है । यह 
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उपयोगी काम होना चाहिए। यदि ऐसा न होगा तो सैनिक-दस परे 
असगठित हो जायेंगे। सत्याग्रह के सैनिको को समय-समय पर अपने 
कैम्पो में विश्राम करना पडता है। वहाँ उनके सामने ऐसे काम 
होने चाहिएँ जो उनको दुष॒स्त और सुव्यवस्थित रख सके। तुल- 
नात्मक शान्ति के समय का उपयोग संगठन को मज़बूत बनाने 
के लिए किया जाना चाहिए । यदि इस वात की उपेक्षा की गई 
तो अगली लडाई के समय राष्ट्र भसंगठित और वदहवास हो 
जायगा। गाँधीजी ने राजनैतिक शिधिलुता गौर शान्ति के ऐसे 
समयो के लिए रचनात्मक कार्यक्रम का विकास किया है । खादी, 
ग्राम-उयोग, ग्राम-सेवा, राष्ट्रीय शिक्षा, हरिजन-कार्य-हिन्दुम्तानी« 
प्रचार आदि कुछ ऐसी प्रवृत्तियाँ हे जिनको उन्होंने सगठित किया 
हैं और जिनको चलाने के लिए उन्होने सस्थायें वना दी है । ये 
प्रवृत्तियाँ स्ववमेव अच्छी है और कार्यकर्ताओं की सेना को काम 
में लगाये रखती है । राष्ट्र भी इन प्रवृत्तियों में हिस्सा लेकर 
जौर सहायता देकर सार्वजनिक कार्य और ज़िम्मेदारी की शिक्षा 
प्रात करता है । इतना हो नहीं, जब सविनिय अवशज्ञा स्थगित 
होतो है, खास प्रश्नो पर सरकार के साथ स्थानीय लडाइयाँ भी 
जारी रहती हैँ | वारडोली की ऐसी ही लडढाई थी । 

इन रचनात्मक और आशिक प्रवृत्तियों में उन छोगों को भौ 
स्लीच लिया जाता है जो या तो सोधो राजनैतिक छंढाई में 
विश्वास नही करते या राजनैतिक काम की अपेक्षा सामाजिक 
काम में ज्यादा दिलचस्पी रखते हे। गाँवोजी और उनके साथी 

॥ कार्यकर्ता इत प्रवृत्तियों को सामाजिक और राजनैतिक दोनो 

दृष्टिकोणो से देखते है । इन कामो में छगे हुए होने पर भी वे 


8 इस बात को कमी नहीं भूलते कि वे मूल्यत स्वतत्रता की लड़ाई 
के सैनिक है । इसलिए इन प्रवृत्तियों को केवल सकुचित बमाज- 
सुवार के अथवा वुढ़िया के या प्रतिगामी काम कहना उनकी 
व्यूर्य ही दिन्दा करना है। यह समस्याओं को उल्सा देना है। 
यदि मोटें तौर पर बौर सहावुभूति-रहित दृष्टि से देखा जाय वो 
जो काम फौडी स्वरुप के न हो वे समी सुवारक काम अतीत होगे; 
आन्तिकारी नहीं । किन्तु यदि लक्ष्य और उद्देश्य को व भूछा जावे 
तो वही काम सुधारक और आन्तिकारी हो सकते है--हुघारक 
तात्काछिक परिणाप्रो की दृष्टि से और क्रान्तिकारी भावी लडाई 
प्र मड़नेवाले उनके अन्तिम असर को दृष्टि से। जब सेता लड़ाई 
में नही पड़ी हुईं होती है और बैरक्ो में रहती है, उस चमय वह 
बहुतसे ऐसे काम करती हूँ जिनके बारे में जपठित आदमी यह 
समझ सकता हैं कि उतका वास्तविक लड़ाई के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं है । सैनिक ल्ाइयाँ लोदते है जो पुन भर दी जाती है; वे 
लम्बे कूच करते है जो किसी लक्ष्य पर नहीं पहुँचते; वे मिशारे 
मारते है, किन्तु उनकी गोलियों से कोई मरता मही। वे नक़छी 
लड़ाइयाँ संगठित करते है | ये सव काम यदि इसलिए बन्द कर 
दिये जायें कि उनका वास्तविक लड़ाई के साथ कोई खास तत्दुक 
नही दिखाई देता तो सैना का चयठन दूद जायगा बौर जब प्र्यर्त 
लड़ाई का समय आयगा तो वह बेकार सावित होगी । ऋत्तिकारी 
दलों के भी रोजमर्रा के सुधारक कार्यक्रम होते हैँ। इन कार्यक्रमों 
के आधार पर हो उनके बारे में फ़ैजला वही किया जाना चाहिए। 
यदि ऐसा किया जायगा तो वह सही फैसला ने होगा । महर में 
रहनेवाले मजदूरों को संगठित करना होगा। यह कैसे होगा ? 


श्रमिक सघो द्वारा ही यह हो सकता है। अब कोई भी श्रमिक पे 
संघ, चाहे उप्का उद्देश्य कितना ही क्रान्तिकारी क्यों न हो, 
विशुद्ध ऋान्‍्तिकारी आधार पर संगठित नहीं किया जा सकता । 
श्रमिको के रोजमर्स के अभाव-अभियोग ही वह आधार हो सकता 
है। इन अमाव-अभियोगो का क्रान्तिकारी उद्देश्य के साथ कोई 
ताहलुक नहीं होता। एक अर्से तक श्रमिक संघ इसी वात की 
कोशिश करेंगे कि थोडा सुधार यहाँ होजाय तो थोडा सुधार वहाँ 
होजाय, वे चाहेगे कि थोड़ी मजदूरियाँ वढ़ जाये, थोडे काम के 
घण्टे कम होजायें और थोडी सामाजिक सुविधाओ में वृद्धि होजाय । 
कोई भी श्रमिक सघ एकमात्र और विशुद्ध क्रान्तिकारी आधार 
पर संगठित नही किया जा सकता । किप्षानो के सगठनो को इसी 
प्रकार काम करना होगा । रोजमर्रा के कामो में वे सुधारक रहेंगे, 
किन्तु उनका उद्देश्य क्रान्तिकारी होगा। सभी सुधारक कामो को 
क्रान्ि-विरोधी और प्रतिगामी काम कहकर बदनाम करना क्रान्ति- 
कारी आन्दोलन के विभिन्न पहलुओ को दृष्टि से ओझ्लल करना होगा , 
क्योकि क्रान्तिकारी आन्दोलन तो सभी मोर्चों पर चलाना पडता है । 
मुझे अभीतक कोई ऐसा समूह था दल दिखाई नही दिया 
जिसने गाँधीजी द्वारा प्रस्तावित और कांग्रेस द्वारा स्वीकृत कार्ये- 
श्रम के बजाव अपना कोई कार्यक्रम पेश किया हो । मैंने कुछ उग्र 
और करान्तिकारी कार्यक्रमो की चर्चा सुनी है, किन्तु मेने उनको 
व्यवहार में आते कही नहीं देखा । 
गाँधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम के एक अग--्वादी की 
+६ उत्पत्ति औौर विक्री को हो ले छोजिए | मेने अभीतक यह सुना 
नही है कि अर्गाीवादी नमूने का आन्तिकारी सांघारण चरीदार 


झई की बया गण” रा । विश ही कक खादी की मिशारिश गे हरे, 
दोडि हेमा दैरगा प्राय शाप चेशा । वो बच पह दिए हे 
बेपी को विधारिश थरद ? डे लेगा गरोवर सता । दि 
बट बरगा हैं हो वह गरे दर ह इसे खो वी गोपी गद गसे 
मे हि जया हैं जो शा चर प्रीक्षय शरपृरो वा शोयार 
एगे ऐ, भौर जिन द्ोएड जो चोम को सोरणे जी आपस 
राजतिए भय उसे हाघ 4 गडी है । वा था बिदेशी बा 
पी मिदारिश करेगा ? हर बियी दा का लगा मे विया शार 
तो मी इस प्रधर की मिशरिश का गगोशशिती॥ दृद्ि के 
तालाडिय राजनैतिक शापई पर हिकारर असर पऱेगा । ईहे 
आमर यर जिए सुत्रा है है किर भी बट इस जाया से हिखुस्तानी 
मित्रो के कपट़े दी गिफरारिय गरेगा हि भ्रमेलजैसे सौयोगिर 
जोवन का वियास होगा, मे शरसे मस्दुरों गी मस्या में 
वृद्धि होगी, जो कारि है लिए #मेा रडी सामदी मिद्ध होटी 
है। यदि बढ इस बान को भो गारण्टो कर समझे, तो उसी 
दलोल मुती जा सती है। गिल्ु बह हुए भी गई था परे, रह 
भारतीय उद्योग छा विम्तार और सजीवन मही कर सर्ता। 
विदेशों सरकार को नोति के शारण भारतोय उद्योग फनी भी 
एक निश्चित सकुचित सीमा के आगे नहीं बटते दिया जाता। 
मदुमशुमारी को रिपोर्टो से पता चलता हूँ फि भारतीय उद्योग देश 
की बढती हुई जनसम्पा के साथ थागे कदम नहीं वढा तका है 
और अधिकाधिक छोगो को क्मश जोवन-निर्वाह के लिए भूमि का 
सहारा छेना पद्य हैं। सारी जननत्या के लिहाब से मौद्योगिक 
जनतत्या का भोतत घदता जा रहा है । 


दूसरी दलीक यह पेश की जाती है कि भारतीय उद्योग को ८७ 
पहायता देने से हमें वह आधार मिल जाता है जिसपर हम बागे 
वलूकर अपने औद्योगिक जीवव का निर्माण कर सकते है । किन्तु 
यहू दछील अब काम नही दे सकती । रूस ने यह दिखा दिया हैं 
कि राजनैतिक सत्ता हस्तगत कर लेने के वाद पत्र या दस वर्षीय 
योजना द्वारा देश को पूरी तरह औद्योगिक बनाथा जा सकता 
है। जब हमारे हाथ मे सत्ता होगी तो बौद्योगिक पुर्नानर्माण 
की हमारी भावी योजवाओ में आज के दकियातूसी और कमज़ोर 
उद्योग से शायद ही कोई उल्हेखनीय सहायता मिल सकेगी। 
अत. जिस चीज़ में आज गरीबो के लिए निश्चित लाभ हैं, 
उसको भविष्य के अनिश्चित लाभ के लिए छोड देना वृद्धिमानी 
का काम न होगा | हम पिछछ्ले अनुभव से भी लाभ उठा सकते 
है। वगभग के ज़माने का स्वदेशी-आन्दोलन इसलिए विफल 
हुआ कि राष्ट्र ने मिलो के एजेण्टो पर विश्वास किया। मिल- 
एजेण्टो ने कपडे की कीमते वढादी और राजनीतिज्ञो के उद्देश्य 
को विफल कर दिया । राजनीतिज्ञो मे उद्योगपतियों की 
संदृभावना और देशभक्ति पर ही भरोसा किया। इसका 

परिणाम घातक निकला । यदि हमको स्वदेशी से छाभ्र उठाना 
हो और बरदेशभक्‍्त और बहूरदर्शी पूंजीवाद के हाथो में अपने- 
आपको निस्महाय न छोडना हो, तो हमारे पास दूसरे साधन 
भी होने चाहिएं। खादी और ग्रामोद्योग आन्दोलनो के स्प्में 
गाँधीजी ने ये साधन हमारे लिए पैदा कर दिये है । ये आन्दोलन 
किसानो को अवशाश के भहीनो में काम भी देते हैं । किस अर्ये 


में वे प्रतियामी प्रवृत्तियाँ हूँ ? कुछ उद्र विचारक कहते हे कि 


८ इन प्रवृत्तियों के कारण ग्ररीवों की हालत में जो सुधार होगा, 
उसकी वजह से उनका क्रान्तिकारी जोश ठण्डा पड़ जायगा। 
यदि लादी के वारे में यह सही हो तो श्रमिक्त संघो की हडताढों 
और दूसरी प्रवृत्तियों के वारे में भी यही वात कहनी होगी । 
हडताल आम क्रान्तिकारी उद्देश्यो के लिए कभी भी नहीं की 
जाती, वल्कि एक निश्चित चुवारक उद्देश्य के छिए उत्तका बात्रय 
लिया जाता है! उसके हारा ऋन्ति के लिए जो विज्लण मिलता 
है, उसे तो केवल उप-परिणाम ही कहना चाहिए ! 

जहाँतक खादी और ग्रामोद्योगो का ताल्लक़ है, याँवीजी इस 
बात का काफी सवूत दे सकते है कि वे खूब जाप्रत हैँ। कम- 
से-कम जीवन-निर्वाह योग्य मज़दूरी विश्चित कर देना बौर वह 
भी राजनैतिक सत्ता के विना, इससे वढ़कर ऋत्तिकारी काम 
और क्या होगा ? फिर भी गाँधीजी ने अपनी सलाह और पव- 
प्रदर्शन में चलनेवाले सत्र संगठनों में यह कान्तिकारी योजदा 
जारी कर दी है। उन्होंने कार्यक्रत्ताओं और नंगठनकर्त्ताओं द्वारा 
पेश किये गये व्यापारिक आँकड्ो के आधार पर मिली हुई 
विभिष्द सलाह के विरुद्ध जाकर ऐसा किया हैं! उन्होंने 
वास्तविक तथ्यो की उपेक्षा की और अपने ऋन्तिकारी दृष्ठिकोष 
और उत्साह का परिचव दिया। उनको चेतावनी दी गई थी कि 
थोड़ी-बहुत खादी जी बच रही है वह नष्ट होजायगों, किन्तु 
उन्होने स्पष्टत सही और क्रान्तिक्ारी सिद्धान्त के छिए अपनी 
प्यारी योजना के विनाश को भी पच्चन्दर कर लिया। उनका 
दृष्टिकोण और विश्वास सही सावित हुआ । नये प्रयोगों के कारण 
खादी को ज्यादा हाति वहीं पहुँची है । 


भव क्ौद्योगिक मजदूरों की बात छीजिए। उनके विचारों ८६ 
के अनूसार सचालित और प्रेरित एक मज़दूर-सघ है । हिन्दुस्तान 
में भाज अहमदाबाद मिल मजदूर यूनियन से बढकर सुसगठित 
और आधिक दृष्टि से मज़बूत यूनियन दूसरी नही है। किसी भी 
दूसरी यूनियन की अपेक्षा उसके ज्यादा वास्तविक और चन्दा 
देनेवाले सदस्य है । इसके अलावा शिशुगृहो, वालको और वयस्को 
के लिए रात्रि और दिवस पाठझालाओं, छात्रावास, हरिजन 
सस्थाओं, सहयोग भण्डारों आदि के रूप में सबसे अधिक सस्यथायें 
उसके साथ जुडी हुई हे । 

गाँधीजी स्वराज्य के लिए आतुर होते हुए भी बड़े पैमाने 
और स्थायी आधार पर अपनी योजनायें बनाते हूँ । जब उन्होने 
एक साल मे स्वराज्य मिलने को वात कही थी, तब भी उन्होने 
दीघेकालिक काये के आधार पर अपनी सस्याओ का निर्माण 
और सगठत किया था। राष्ट्रीय शिक्षा, खादी, हिन्दुस्तानी-प्रचार, 
हरिजन-कार्य एक साह में पूरे नहीं हो सकते। इसलिए जो 
योजनायें और सस्थायें बनाई गईं, वे कई वर्षों का खयाल करके 
वनाई गईं | तात्कालिक राजनैतिक उद्देश्य सिद्ध नही हुआ, किन्तु 
सस्यायें संगठन का काम करती रही और अपने-आपको उन्नत बनाती 
रही। इस प्रकार उन्होने ऋत्ति की चिनगारियो को जीवित रवखा । 
ये सब अग्रगामी सस्थायें है। वे असफल हो सकती है, उनको तोडा 
जा सकता है, पहले से नई, अच्छी और बडी योजनायें भविष्य में 
वनाई जा सकती हे, किन्तु इन मस्थाओ से राष्ट्र को जो छाम हुआ 
है, उसमे जो प्रगति को है, उसकी अवगणना वही छोग कर सकते 
है जो राष्ट्रीय आन्दोलन का बहुत ही छिछला ज्ञान रखते है । 


० 


निन्‍्दा या आलोचना करना वहुत आसमान होता हैं। किन्तु 
जब आलोचक खुद काम करने के लिए बौर संगठन करने के 
लिए जुटेंगे तो उन्हें मालूम होगा कि सार्वत्रिक ऋन्ति के अपने 
व्यापक आदर्श के लिहाज से उनकी प्रवृत्तिवाँ केवल सुवारक 
प्रवृत्तियाँ है, जिनका सम्बन्ध रोज़मर्स को उन छोटी बातों से हद 
जो प्रकटह उद्देश्य के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रखती। क्न्ति- 
कारी आन्दोलन के उस स्ववसेवक के उदाहरण पर विचार 
कीजिए जिसको दफ्तर में लिफाफो पर टिकट चिपकाने का काम 
सौंपा गया हैं। वह अपने इस विनीत सावारण रूखे काम का 
दल द्वारा कल्पित भावी ऋन्ति के साथ कैसे सम्बन्ध जोडेंगा ! 
उसको व्यापक दृष्टिविन्दु मौर किसी जीवित श्रद्धा की सहायता 
छेनी होगी | इस तरह ही वह यह समझ सकता हूँ कि उसका 
मामूछी काम क्रान्ति के लिए आवश्यक काम है । गाँवीजी में वह 
दृरदृष्टि और आत्मभ्रद्धा है. जिसे कि वे सभी कामो में निहित 
इस सिद्धान्त को समझ सकते है । एक घामिक पुरुष की तरह, जो 
प्रत्येक आत्मा में परमात्मा के दर्शन करता हैं, गाँधीजी हरेक छोटे 
सुवारक काम में, जिसे वे करते है या दूसरों को करने को तलाह 
देते है, स्व॒राज्य-देवता के दर्णव करते हे । वे चाहे ब्रिटिश धिह 
की गर्देन को हिला देनेवाली लड़ाई के मोर्चे पर डटे हो, छोटेते 
चर्खे को दुरुस्त कर रहे हो जयवा तेगाँव-जैसे छोटेसे गाँव की 
तग गलियों में झाड़ू छगा-रहे हो, वे यही समझते है कि वे ऋ्राति 
के लिए कार्य कर रहे है; अपने पृर्णस्तराज्य के स्वप्व के लिए 
काम कर रहे है जिसमें ग़रीव अपने घर के खुद मालिक होगे। 
चूँकि वे इस आत्मश्रद्धा के साय काम करते है, अन. अपने अनु- 


परापियों और मायोन्कार्यफर्ताओं में वही यात्मश्रद्धा जाग्रत कर ६१ 
देते हूँ । 

दस प्रकार गाँवीजों ने दृहदेरा कार्य बनाकर राष्ट्र के 
सामने रबया हूँ । एफ बायफम तो हूचछपूर्ण और क्रान्तिकारी 
समयों के छिए है जब कि राजनैतिक जीवन को रफ्तार खूब तेज 
होती हैं, और दूसरा कार्यक्म अपेक्षाकृत्त शान्तिमय समयो के लिए है 
जबकि राष्ट्रीय जीवन धीमी और साधारण हालत में होता है । 
किमी व्यप्ति या दल ने उन दोनो अतिवार्यत एक के बाद एक आने- 
बाल़े समयो के लिए इससे अच्छे कार्यक्रम का आविष्कार नहीं 
फ़िया है। अवश्य हो ये फार्यकर्म स्वाधीवताओप्ति के लिए 
बनप्ये गये है, घाहरो मजदूरों की एकतत्री सत्ता अथवा किसानो 
और मजदूरों के प्रजातत्र की स्थापना के लिए उनका निर्माण 
नही हुआ है । गाँधीजी के कार्यक्रम और उनके स्व॒राज्य का 
यही अर्थ है कि हिन्दुस्तान को आम जनता का हित-साधन हो । 
गोलमेज़ कान्फेस 'में बोलते हुए उन्होंने घोषित किया था कि 
भारतीय राष्ट्रीय महासभा का ध्येय है “विदेशी जुए से पूर्ण 
स्वतन्त्रता हासिल करना (प्रत्येक अर्थ में), ताकि देश के करोडो 
मूक अधिवासी सुक्नी हो सके । इसलिए हरेक स्वार्थ को जो करोड़ो 
के हितो के विरुद्ध हो, अपना रवैया बदलना होगा और यदि 
परिवतेन सम्भव न हो तो खत्म हो जाना पडेगा ।” यह बिलकुल 
सम्भव हो सकता है कि आम जनता के हित शहरी मजदूरों की 
एकतत्री सत्ता द्वारा हो सबसे अधिक अच्छी तरह पूरे हो सके। 
किन्तु गाँधीजी का अभीतक यह ख़याल नही है कि इस प्रकार की 
योजना द्वारा आम जनता का सबसे अधिक हित होगा। इस 


६2२ बीच में जो लोग मज़दूरों की सत्ता स्वापित करना चाहते है 
उनका काम है कि वे खुद अपना दुहरा तरीका खोजें भौर उत्तको 
केवल सिद्धान्त-हप में ही राष्ट्र के सामने न रवलें, वल्कि भमली 
रूप देकर उसकी योग्यता सिद्ध करें| जबतक इस प्रकार के 
कार्यक्रम सैद्धान्तिक और व्यावहारिक दोनों झुपो में हमारे सामने 
न आवे, बल्कि सँद्धान्तिक की अपेक्षा व्यावहारिक रूप में अधिक 
ने आवे, तबतक हमको अपनी जगह पर ही रहने दिया जाय तो 
ठीक होगा । गाँधीजी ने लोगों से केवल सत्य भौर अहिंसा के 
सिद्धान्तववाद गौर आदर्शवाद के नाम पर ही अपील नहीं की हैं, 
वल्कि उनके साथ उन्होंने अपने कार्यक्रम भी रवखे हे उनका 
आदशंवाद ससार की विचारवारा से शताब्दियों आगे रहा हो, 
किन्तु उन्होंने उस समय की प्रतीक्षा नही को जब कि हिन्दुस्तान 
की आम जनता ने उनके आदर्शवाद को अपना लिया होता | 
इसके विपरीत उन्होंने अपने आदर्शवाद के अनुसार कल्पित काम 
राष्ट्र के सामने पेश करके अपने आदर्शवाद की उपयोगिता सिद्ध 
कर दी । उन्होने यह टौक ही सोचा कि किसी भी आदश्शवाद 
के प्रचार का सवसे उत्तम तरीका यही है कि चाहे कितने ही 
वितम्न रूप में क्यो न हो, उसपर अमल किया जाय। इस 
प्रकार की महत्वाकाँक्षा रखनेवाले दुसरे छोगो को भी उनका 
अनुसरण करना चाहिए, यदि वास्तव में वे अपने विशिष्ट आदर्श- 
वादो के सच्चे पुजारी हे।आखिर हमारे लिए गाँधीजी का 
आदर्शवाद और अमल नया ही था । उतके साथ शामिल होने के 
छिए हमें भूतकाल से, अपनी विचार करने और काम करने की 
आदतों से, अपनी कंम्तौटियो से एक वडी हद तक नाता तोड़ना 


पडा । यदि कोई व्यक्ति या दल ज्यादा अच्छे और व्यावहारिक ६३ 
कार्यक्रम हमारे सामने रबखेगा तो यह विश्वास रक्खा जा सकता 
है कि।हम फ़िर वैसा ही कर सकते हे । भाखिर गाँधीजी ने अपने 
अनुयायियों के सामते दरिद्वता और कष्ट-सहत का आदर्श रक्सा 
है। यदि कम कष्ट सहकर और कम त्याग करके लोगो को कुछ 
निश्चित फल मिल सकता हो तो वे इतसे मूर्ख नही है कि ऐसे 
मौके को थो ही हाथ से निकल जाने दें। उनमे से कुछ अपने धत्धे 
और आमदनियाँ छोड चुके है और खादी तंथा ग्रामोद्योगो के 
काम में लगे हुए है। इस काम के द्वारा गरीबो को सम्भवत एक- 
दो बाना मिल जाता है और जब वस्तुत सत्याग्रह की छडाई 
जारी नही होती है तो कार्यकर्त्ताओ को काम मिल जाता है । 
यदि कोई उतको यह वंतादे कि इस तरह काम करने से गरीबो 
की जेवो में एक रुपया या इससे अधिक पहुँचने लगेगा और यह 
भी कि विदेशी साम्राज्यवाद से लडने का अमुक तरीका ही अचूक 
और उत्तम तरीका है तो वे ऐसे छोग नही हे जो इस प्रकार के 
आकर्षक अस्तावो को ठुकरा दे । यदि उन्होने छोटी बातो के लिए 
उन वस्तुओं को त्याग दिया जिनको छोग जीवन में महत्वपूर्ण 
खयाल करते हे (अपने धधो और अपनी आमदतियों को) त्तो 
ज्यादा अच्छी और श्रेष्ठ बातों के लिए वे इससे कम त्याग न 
करेगे । वे गाँधीजी के नये तरीकों के योग्य शिष्य सिद्ध हुए है-- 
ऐसे तरीको के जिन पर इतिहास में अभी तक कभी अमल नहीं 
किया गय। और जिनकी पहले कोई मिसाल नहीं मिलती है। 
यदि अधिक परिचित, सुपरीक्षित और आसान तरीके उनके सामने 
रखे जायेंगे तो वे निश्चय ही उनका स्वागत करेगे । किन्तु साफ 


६४ कहा जाय तो उनको अपना रास्ता स्पष्ट नही दिखाई दे रहा है। 
ज्योही उनको कोई प्रकाश दीखने लगेगा, वे इत मित्रों के साथ 
शामिल होजायेंगे, जिनसे वे आज मतभेद रघते है | इस वीच 
में उनको बिना किसी रुकावट के अपनी योजनाओ पर अमछ 
करने देना चाहिए। साथ ही वे भी इस वात के लिए हमेशा 
तैयार है कि दूसरे समूहो को अपने खुद के आद्शों के अनुसार 
अपनी योजनाओं पर अमल करने दिया जाय । 

किन्तु सवार यह पैदा होता है, काँग्रेत का सगठन किसके हाथ 
में रहे ? हम वारे में भी गाँवीजी का तरीका हमें रास्ता दिखा 
सकता है । चम्पारन की लडाई में काँग्रेस ने गाँधीजी को मदद 
देने का प्रस्ताव किया था। किन्तु उन्होने अस्वोकार कर दिया। 
उन्होने कहा कि काँग्रेस एक बडी और महत्वपूर्ण सस्‍्या है। वह 
नये और अपरीक्षित प्रयोग नहीं कर सकती । वह ऐसे प्रइन पर 
अपनी वृद्धिमत्ता और घोरता की ख्याति की वाज़ी नहीं झुगा 
सकती जिसमें वह बिना फलिता्थों और परिणामों का खाल 
किये अनजाने उलझ सकतो हूँ। गाँधीजी ने सिर्फ नैतिक समर्थन 
साहा, इससे अधिक कुछ नही । उन्होंने चाहा कि काँग्रेस अपने 
इतिहास और विकातम्त की मात्यता के अनुसार अपने रास्ते पर 
चलती जाय । सन्‌ १९२० में वे खिलाफत के प्रदन पर सत्वाग्रह 
कर चुके थे। वे अपने प्रस्ताव लेकर काँग्रेस के पास आये । उन्होंने 
काँग्रेस से कहा कि खास सवाल को अपने हाथ में छेना सस्या के 
लिए अच्छा होगा, किन्तु यदि वह लेना पतन्द म॑ करेगी तो में 
अपने रास्ते पर आगे वढ़ना जारी रक्‍्लूँगा । उन्होंने यह नही कहा 
कि जब काँग्रेस मान लेगी तभी उनकी योजनाओं पर अमकछ 


किया जा सकेगा । एक वार फिर स्वराज्यपाी के जमाने में ६४ 
वहुमत साथ होते हुए भी वे हट गये श्जौर स्वराज्यपार्टी बालो 
के लिए खुछ क्षेत्र छोड दिया । इसलिए सभी दलो को अपनी- 
अपनी योजनायें काँग्रेस के सामने रखना चाहिए, किन्तु यदि वे 
योजनायें स्वीकृत न हों तो उत्तपर उनको अपने-आप अमल 
करना चाहिए और निरिचित परिणामों द्वारा लोगो का विश्वास 
प्राप्त करके काँग्रेस को हस्तगत कर लेना चाहिए ! यह ज़रूरी 
नही है कि इन परिणामों से योजनाओ की सफलता साबित हो 
जाय, किन्तु वे ऐसे ज़रूर होने चाहिएँ जो सगठन, प्रयत्त और 
सफलता के चोतक हो । वे ऐसे होने चाहिए जिससे शकाशीछ लोग 
देख सके कि कुछ कदम भागे बा है । किन्तु यदि विभिन्न दिशाओं 
में प्रारम्भिक काम करने के बजाय कॉँग्रेस-सगठन को केवछ ऊपर 
से हो हस्तगत करने की कोशिश की जायगी, तो सफल दल को 
शीक्ष ही मालूम हो जायगा कि ज्यादा-से-ज्यादा प्राप्त करने की 
भातुरता में उसने सोने का अण्डा देनेवाली मुर्गी को ही मार डाढा 
है। आखिर काँग्रेस कोई सरकार नहीं है जिसके संगठन को 
हस्‍्तगत करने के बाद अपने-आप सारी सत्ता हाथ में झाजाती 
है। काँग्रेस में जो शवित है वह हमने ही देश मे अपने काम के 
हारा, अपने संगठन के द्वारा और अपने त्याग और बलिदान के 
हारा दी है। इसलिए जल्दवाज़ी करके काँग्रेस-संगठन को हथिया 
लेने से किसी भी दल का भला न होगा। यह सच है कि काँग्रेस की 
प्रतिष्ठा महान्‌ है, किन्तु उसका उपयोग वही लोग कर सकते हे 
' जो काम करे, सगठन करे और कष्ट-सहन भौर त्याग करने के 
लिए तैयार हो । और कोई उससे राम नही उठा सकता । 


£६ मेने पाठकों के सामने गाँधीजी का दुहेरा कार्यक्रम अर्बात्‌ 
एक वो लड़ाई का कार्यक्रम और दूसरा रचनात्मक कार्यक्रम रख 
दिया है। काँग्रेस के बारे में उनका पथ रुख है और मे उसको 
क्रिस्त निगाह से देखते हैं, यह भी मेने बता दिया है। इस सब 
वातो को हम मानते है । हम इस इन्तजार में हे कि कोई इन 
तीन उपायो के बजाय अच्छे उपाय पेश करे। जब हमको उन 
तरीकों का पता चल जायगा तो मे आशा करता हूँ कि गाँवीजी 
के पद-चिन्हों का अनुसरण करते हुए हम देदा की आज़ादी की 
उड़ाई में सबसे बागे के मोर्च पर डटे हुए दिखाई देंगे । (गाँवीजी 
के पद-चिन्हो के अनुसरण को बात मेने इसलिए कही कि वे 
हमेशा सीखने के लिए तैयार रहते हे और किन्‍्ही बंट्टर और 
अपरिवर्तवीय नियमों से वबेंधे हुए नही है।) हम आशा करते है 
कि हमने किसी खास प्रणाली अथवा सम्प्रदाय के लिए नही 
बल्कि देश की भाज़ादी के उद्देश्य के लिए ही अपने जीवन 
उत्सगे किये हें। 


गाँधीबाद : समाजवाद 
[ डा० पट्टामि सीतारामैया | 


समय-समय पर नये विचारों के प्रयोगो हारा दुनिया के 
इतिहास का निर्माण हुआ है । हरेक देश का एक प्रधान सुर रहा 
है जो उसके अबतक के राष्ट्रीय जीवन की घाराओ की 
असलियत मालूम करने के छिए कुजी का काम देता हैं। हम 
यह भी देखते है कि एक देश तंथा-युग़ विशेष में प्रचक्तित विचार 
और आदशं दुसरे-देशों और दूसरे युगों में वडी तेज़ी के साध 
फैले है । क्षत्तर इतना ही! रहा कि एक जगह के सभी भटले-बुरे 
सयोगो का दूसरी जगह सामना नहीं करना पढ़ा। आज के 
ज़माने में भी हम देखते है कि विभिन्न देशों और मंहाद्वीपो मं 
रहनेवाले लोगो की भावतगाओं और विचारों में किस कंदर 
'विचित्रतापूर्ण और शीघ्रगामी परिवर्तन हो रहे है | हमारी आँखो 
के भागे उदाहरण इतने अधिक और इतने स्पष्ठ हे कि उनको 
गिनाने अथवा उनकी व्याख्या करने की ज़रूरत नही मालूम देती । 

- पश्चिम में समाजवाद 

किन्तु इनमें से हम एक विचार की चर्चा करेगे, जिसका 
हमारे उद्देश्य के साथ प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । एक ज़माने में समाज- 
बाद नास्तिकता अथवा दिमागी फितूर तक समझा जाता था। 
उसके आक्रमणों से अपनी सम्मामित और परम्परागत सस्थाओं 
की रक्षा करने के लिए विभिन्न देशो ने तरह-तरह के उपायो को 
योजना की । इस ,प्रकार वे केवछ उसके आदर्शों की तीब्ता को 
छ 


&८ कम कर सके, किन्तु उसकी लहर के प्रवाह को हमेशा के लिए 
नही रोका जा सका । एक ओर इग्लैण्ड में समाजवाद का विचार 
एक उदार विचार रहा है, जो समाज और अय॑-व्यवस्था के पुराने 
आधार पर हावी होने के बजाय प्राय खुद उसका शिकार हो 
गया है। अवश्य ही उसका अग्रेज-समाज पर असर पढ़ा है, किन्तु 
यह कोई नही कहेगा कि अग्रेज़ जाति की अर्थ-नीति अथवा उसके 
राजनैतिक सिद्धान्त सम्पूर्णत बंदर गये हे । दूसरी ओर रु में 
तमाजवाद के सिद्धान्तो पर पूरी तरह अमल किया गया है। 
उसके फलस्वरुप वहाँ के हालत में जो आकस्मिक और जबरदस्त 
परिवर्तन हुमा है, उसके असर ओँची-ऊँची दीवारें खड़ी कर दी 
जाने के बावजूद दुनिया के कोने-कोने में पहुँच गये हैं । 

इस प्रकार, जैसा कि वरट्रेन्ड रसछ खुद स्वीकार करते हैं, 
इग्हग्ड में सम्राजवाद की ओर शुकाव रहा, क्रित्तु उत्ते एक 
निश्चित ध्येय के तौर पर नहीं माना गया । वहाँ खुद मजदूर 
भान्दोज़त का राजनैतिक दल्वन्दी के आधार के अछावा कोई 
खास विरोध नही हुआ, हालांकि वह समाजवादी दृष्टिकोण रखने 
का दावा करता है। निस्सन्देह समाजवाद ने शारीरिक श्रम की 
प्रतिष्ठा बढ़ाई है और उत छोगो के लिए वौद्धिक भौर राजनैतिक 
सुविधायें सुलभ कर दी हैँ जो अवत्क दिछ और विमाग से शृत्य 
केवल हाथ से श्रम करनेवाले मज़दुर समझे जाते थे। इसके 
अलावा उसने कुछ रचनात्मक प्रसन्नता का भी सचार किया है, 
किन्तु इसके वाद उसकी गति रुक गंई। वह ने तो वेकारों को 
ज्यादा आज्ञा का सदेश दे सका सौर न वाकारो को ज्यादा सुख 
पहुँचा सका । पश्चिम में राजकीय समाजवाद की भोर घुकाव 


बढ रहा है, किन्तु इस दशा में भी सिर्फ मालिक ही बदलते है। ६६ 
मज़दूर तो फिर भी गुलामी ही करता है। यह ठीक ही कहा गया 
है कि आत्म-प्रेरणा की मात्रा में वृद्धि होने के वजाय उससे केवल 
पारस्परिक हस्तक्षेप बढ़ता है । हर हालत में समाजवाद की सभी 
समयसाधक योजनाओ में श्रमिक को अपने काम में उस गौरव 
और प्रसन्नता का अनुभव नहीं होता जिसकी वह आाकाक्षा 
रखता हैं। सहयोग-आन्दोलन, श्रमिक सघवाद अथवा राजकीय 
समाजवाद आदि सभी के बारे में यही वात कही जा सकती है । 
ये विभिन्न समाजवादी योजनायें है जो पश्चिम में पूजीवाद की 
बुराइयो का मृकाबिछा करने के लिए ख़डी की गई है। 
अब यह भरी प्रकार से और आमतौर पर माछूम हो चुका 
है कि पश्चिम में परिस्थितियों का जो समूह छोगो के सामाजिक 
भौर आधिक जीवन का नियत्रण करता है, उसके विरुद्ध प्रतिक्रिपा- 
: स्वरूप समाजवाद का जन्म हुआ है। सम्पत्ति और उत्तराधिकार 
विपयक कानूनों ने, जो परिवार में सबसे बडे लडके का ही 
अधिकार स्वीकार करते है, नौजवानों का एक ऐसा वर्ग पंद। कर 
दिया है जिसमें परिवारों के सबसे बढें छडके शामिल हैं। वे 
ऐशो-आराम करते है, पूजो के उपयोग द्वारा अपनी सम्पत्ति 
वढाते है और शोषण तथा साम्राज्य निर्माण करने के लिए 
कटिबद्ध रहते है। उनके पास खूब सारी दौलत होती है और 
महत्वाकाक्षा की भी कमी नही होती | इसके विपरीत छुटभग्यो 
को समाज में खुला छोड दिया जाता है। ये छोग अपने घनी 
/भौर महत्वाकाक्षी बडभय्यो को शोषण-योजनाओ को कार्यरूप 
देने के छिए कारगर एजेण्ट सिद्ध हुए है।इस प्रकार कुलीन 


2०० लोगो का एक छोटा वर्ग और आम छोगो का एक वहा पर्म 
अछ्तत्व में आया है। दूसरे शब्दों में ये दोनों वर्ग पूंजीवादी और 
उद्योगवादी प्रणाली के एक ही चित्र के दो पहलू हैं। वात्तव में 
ये देश की समाज-व्यवस्था के अत्यक्ष परिणाम हूँ । 

चर्ग-विभेदों का विस्तार 

आशिक क्षेत्र में घटनाक्रम और भी स्पष्ट है। वाप्प इजिन 
के आविष्कार और चीज़ो के उत्पादन और तिर्माण में विजठी 
के उपयोग के कारण पश्चिमी राप्ट्र व्यापार पर एकाधिकार 
जमाने, वाज्ञार तलाश करने, राष्ट्री को गुदाम वनाने बौर 
व्यापार तथा हथियारों की श्रेष्ठता के सहारे साम्राज्यवादी प्रणाटी 
की रचना करने में सबसे आगे बढ गये है। शान्ति और युद्ध 
दोनों अवस्थाओं में ठोस और व्यापक संगठत द्वार दुनिया का 
व्यापार और प्रदेश हस्तगत कर हिये गयें है। यह संगठत कमी 
उद्योगवाद और कभी सैनिकवाद के रुप में प्रकट हुआ है। इसके 
फलस्वरूप उत्त प्रणाली का जन्म हुआ है जिसमें घी को भर 
चनी बनाया जाता हैँ और गरीब के पास जो योडा-बहुत पंच 
रहा हो वह भी छीन लिया जाता है| इसीछिए पृक ओर हद 
के यश्चिमी कोने में गगनचुम्वी महू खडे हो रहे हे और दूसरी 
ओर पूर्वी कोने में दुर्गेन्यित घर हे, जिनमें दरिद्रता का भीषण 
नृत्य होता है। वेवारी व गई है, क्योकि यह आया नहीं की 
जा सकती कि विदेशी निर्यात के लिए उत्पत्ति करने के पिद्धात्त 
का हमेशा समर्थन होता रहेगा । गत -महायुद्ध ने पूर्वकाठीत 
अवस्थाओं को उछट दिया है और पश्चिमी राष्ट्री में विद्रोह हे 
हूहर उठ उड़ी हुई है । 


इस्लैण्ड ने परम्परागत दुरदृष्टि से काम लेकर मझदूरो, १० 
व्यवसाय-सघो और समाजवाद की लहर को रोकने के लिए कई 
दीवारे खड़ी की है। दरअसल मजदूर-आन्दोलन का पिछले 
पचास-वर्षों का इतिहास 'यह बताता है कि इस्हैण्ड ने, जो योरप 
का सबसे अधिक उद्योगवादी राष्ट्र है और दुनिया के राष्ट्रो में 
सबसे ज्यादा कट्टर है, समयानुकूल रियायते देकर किस प्रकार 
समाजवाद का मुकाबिला किया है। उदाहरणार्थ उसने बालिग- 
मताधिकार जारी किया, व्यवसाय-सघों को स्वीकार किया, हूड- 
तालियों को रियायते दी, बुढ़ापे की पेल्शनो, प्रसुतिकालीन सुवि- 
धाओ भर बीमारी के वीमो की व्यवस्था की, भारी उत्तराधि- 
कार-कर, अतिरिक्त आयकर और पूँणी पर कर छगाये और 
बेकारो को वेकार वृत्तियाँ दी। जहाँतक आमछोगो का सम्बन्ध 
है, इन रियायतों की अब आश्विरी सोमा पहुँच चुकी है। इसके 
विपरीत उच्च श्रेणी के छोग अर्थात्‌ नेता, जो समाजवादी सृभरो 
के हामी रहे, कट्टंरयाद की गोद में छिपकर खत्म हो चुके है। 
इस्लैण्ड आज एक बडो ऋन्ति के मुहाने पर खड़ा हैं । हम आज 
यह नही कह सकते कि उसके फलस्वरूप फा्सिज्म की स्वायरता 
होगी या समाजवाद की । किन्तु परिस्थिति पर सावधातों के साथ 
निगाह रबी जाने की ज़रूरत है । 

योरप की तानाशाही हुकूमते | 

इलैण्ड में उद्योगवाद की वबृराइयों के विरुद्ध जो प्रतिक्रिया 

हुई, उसने इतना अदचिकर रूप धारण नही किया, किन्तु योरप के 

(! अन्य राष्ट्रो ने कम कट्टर अथवा अधिक उम्र संहारक तरीके असछ्ति- 
यार किये है । हित्छर नेसमाजवाद के साथ शुर्आत की सौर 


१०२ उचित खुबारों के साथ उद्योगवाद की गति तेज़ करने के लिए 
तावाशाही हुकूमत की स्थापना की । इटली ने राजतन्त्र की बोद 
में जो मार्ग ग्रहण किया, वह तानागाही से कुछ ज्यादा मिन्न नही 
है, किन्नु वहाँ की सस्याओं ने हिसा को उस हृद तक नहीं 
अपनाया जिस हृदनक हिटलूरवाद ने अपनाया है। रूस ने एक 
कदम और आगे वढकर जार और उसके परिवार को मौत के घाट 
उत्तार दिया, निजी सम्पत्ति और निजी विदेशी व्यापार को उठा 
दिया और उस दल के छारा शातव चला रहा है निसकी उदस्य- 
सल्या कुल आावादी का तौवाँ हिस्सा भी नही है । हाँ, रूम का 
उद्देश्य अपने-आपको स्वावरूम्वी बनाना है, और इसके लिए उतने 
उद्योगवाद को उसकी वुराइयाँ दूर करते हुए अपनाया है । इस 
प्रकार हर उदाहरण में, ब्रीतवी शताब्दी में योरप के विभिन्न 
राष्ट्री की सामाजिक और आधिक प्रणालियों में जो परिवर्तन 
हुए हैं, डे उन देशो में प्रचलित पुरानी प्रणालियों के प्रत्यक्ष परि- 
णाम है; इतना ही नहीं, उनको प्रत्यक्ष प्रतिक्रिया कहा जा सकता 
है। लोगो ने लम्वे अरे तक सहन किया और खूब सहन किया, 
और बव उसके विरुद्ध विद्रोही बन गये हें । 

इन बातो से मालूम होगा कि प्रत्येक देश में जहाँ समाजवाद 
ने था उससे सम्बन्धित और किसी वाद में सिर उठाया है, वहाँ 
अत्मक्षत. सामाजिक मौर आायिक परिस्थितियों के कारण ही ऐसा 
हुआ है । बहुतसे स्वानो में निराशा के भीतर से आन्दोलन पैदा 
“हुआ और छोगो के असन्तोप ने अमुक आदशेवाद से प्रेरित 
होकर श्रेप्ठतर समाज-व्यवस्था और आधिक संगठन की रचता " 
की, जिसकी कल्पता आन्दोलन की प्रारम्भिक अवस्या में उम्म- 


वत. मुश्किल से ही किसीने की हो। हिन्दुस्तान में भी सर्वत्र १०३ 
इसी प्रकार का असन्तोष विद्यमान है। इसलिए सरल आलोचक 
की निगाह में वही उपाय तत्काल आ जाते है जिनको पश्चिमी 
राप्ट्रो ने अपनाया हैं । 
हिन्दुस्तान के हालात 

किन्तु यदि हम अपने यहाँके हालात पर कुछ विस्तार के 
साथ गौर करेगे तो यह मालूम करना मुश्किल न होगा कि पश्चिम 
की उन परिस्थितियों में, जिनके कारण वहाँ विद्रोह की हूचले 
शुरू हुई, और पूर्व अर्थात्‌ हिन्दुस्तान की परिस्थितियों में व्यापक 
और मौलिक भेद है । हमारे देश में पश्चिम सरीखा उद्योगवाद 
नही है। आखिर सारे हिन्दुस्तान के शहरो में कल-कारखानो से 
सम्बन्धित जन-सख्या १५ छाखे ही तो है। और हमारी कुछ 
बावादी ३५ करोड है, जिसमें से प्राय, नौ-दसाश छोग खेती के 
घन्बे पर निर्वाह करते है । वम्बई के मज़दूर भी अशत लेतीहर 
आवादी में से निकले हुए है । वे आस-पास के गाँवों से वहाँ इकट॒ठे 
होगये है । विहिटले कमीशन ने इस प्रकार के मिश्षित शिक्षण के 
लाभ को महसूस किया है, हार्लाँकि विशुद्ध औद्योगिक दृष्टिकोण 
से यह स्वीकार किया जाता चाहिए कि इस प्रकार की व्यवस्था 
दुघारी तलवार का काम देती है । 

कुछ भी हो, यह सत्य है कि नौ-दसाक्ष लोग अब भी गाँवों मे 
रहते है। उनकी किस्मत अपने गाँवों के साथ गुथी हुई है । वस्तु- 
स्पिति यह होने पर भी राजनैतिक क्षितिज पर शहरो की सम- 
स्पायें हो निस्‍्सन्देह ज्यादा अकित् होती हे। किन्तु जब नये 
भान्दोलत जारी किये जारहे है, यह अच्छा होगां कि हम ज्यादातर 


१०४ अपनी आँखों के आगे आनेवाले दृश्यों के साथ वह जाने के वजाय 
स्थिति की वास्तविकताओ को भी समझ छे । वृद्धिमान आछोचक 
स्रमाज की परिस्थतियों का अध्ययन करेगा भौर इस वात का 
खुद ही निर्णय करेगा कि जो इलाज बताया जाता है वह वर्तमान 
परिस्थितियों के कहाँतक अनुकूल हैँ । 

हम देख चुके है कि परिचम में किस प्रकार उद्योगवाद का 
असर छोगो पर क्रमश कमजोर होता गया है। दो राष्ट्री ने, जो 
उसके सवसे खराब पुजारी रहे है, भर्थात्‌ इग्लैण्ड और जर्मनी ने, 
कटु अनुभव के वाद यह महसूस किया कि हमेशा के लिए आयात 
की अपेक्षा विदेशी निर्यात पर निर्भर रहना असम्भव होगा। जहाँ- 
तक इन देशो का सम्बन्ध हैं, निर्याव तैयार मारू का होता है 
और आयात कच्चे मार और खाद्य-्सामग्री का होता है। यदि 
औद्योगिक मनोवृत्ति रखनेवाल्या हरेक राष्ट्र उद्योगवाद के सिद्धान्त 
धर चलकर समृद्ध होना चाहे तो उसको हमेशा अपना तैयार माल 
दूसरे देशों को भेजना होगा । किन्तु न केवल स्वावहम्दी होने 
की बल्कि निर्यात करने की वही रूगन दूसरे राष्ट्रो पर भी हावी 
हो सकती है । उस दक्ा में सतत प्रतिस्पर्धा का क्रम शुरू हो 
जायगा और हरेक राष्ट्र ज्यादा-से-ज्यादा वेचना और कम-से-कम 
खरीदना पसन्द करेगा ! जब सभी राष्ट्रो की ऐंसी प्रवृत्ति हो 
जाती हैँ तो उनको वाज़ार नहीं मिलते और 5न्हे दूसरी निर्वेल 
जातियो का शोषण शुरू करना पढता है। ह 

- पूर्व का शोषण ' 

:, अबतक पररिचमी शब्ट्रो के लिए पूर्व शोषण का अच्छी क्षेत्र 

रहा है। किन्तु जब जापान पश्चिम के सर्वोपरि औद्योगिक राष्ट्र 


का सफलतापूर्वक भुकाबिका करने छगा है, जब चीन युगी की १०४ 
शिषिरता छोड चुका है और हिन्दुस्तान में नवीन राष्ट्रीय चेतना 
प्रस्फुटित हो रही है, जब अफगानिस्तान प्रगतिशील राष्ट्रो के 
साथ कदम बढा रहा है, फिलस्तीन और सीरिया पदिचम के हाऊ 
के आक्रमणों से बचकर तेजी से उठ रहे है, और जब तुकिस्तान 
योरप का बीमार और मिश्र विदेशी राष्ट्री का खिलौना नही रहा, 
तब यह कहा जा सकता है कि इग्लैप्ड और जमंनी के लिए शोषण 
का क्षेत्र कम-से-कम रह गया है । सौभाग्य से फ्रास इस स्थिति में 
है कि वह अपनी औद्योगिक और कृषि की पैदावार का सतुलत कर 
सकता है । इटली औद्योगिक की अपेक्षा कृषि-प्रधान देश अधिक है। 
वह भी उन क्षेत्रो में स्वावछस्बी बनते की तेजी के साथ कोशिश 
कर रहा है, जिनमें वह पिछडा हुआ था । 

इन सबसे रूस ' का उदाहरण भिन्न है। उसने अकेले और 
सफलतापूर्वक लड़ाई लडी हैँ । उसमे उत्पादन की जबरदस्त योजना 
वनाकर अपनी सव ज़रूरतें स्वय ही पूरी की हैँ । उसने व केवल 
कछ-कारखाने ही वनाये, विशाल धौंकनियाँ और भट्टियाँ ही बताई, 
वलिक मात की आयात बन्द करने के लिए प्रथम पांच वर्षो में एक 
करोड खरगीशो का छाहून-पालन किया । उसने विदेशी व्यापार 
का दरवाज़ा भी बन्द कर दिया है। विदेशी व्यापार की मात्रा घटा- 
कर कम-से-कम करदी है। जो योढा-बहुत व्यापार होता है वह 
राज्य की मारफत होता है, ज्यादातर चीज़ो के विभमिमय के छिए 
होता है और तभी होता है. जब रुपये की अनिवायें आवश्यकता 
होती है। 

इस प्रकार पदिचिम के राष्ट्र स्वावलम्दी व्नने के छिए मजबूर 


१०६ हो गये है | उदाहरणस्वरूप हमने पढ़ा कि जमेनी को इस साछ 


सर्दी में अपनी चीज़ो का हरेक व्यक्त के लिए निश्चित वेटवारा 
कर देना पड़ेगा, क्योकि वहाँ निर्यात से आयात का खर्च पूरा नही 
हो पाता हैं । इस प्रकार यदि पश्चिम के राष्ट्र अपने पूर्वी वाजार 
खो चुके हें और अपना तैयार मार आपस में एक-हुसरे को नहीं 
बेच सकते तो उन सबको आत्म-निर्मेर भौर स्वावलम्बी बनना 
पडेंगा । जब यह स्थिति पैदा हो जायगी तो निर्यात के लिए चीज़ो 
का बनना वन्द हो जायगा, स्थानीय खपत के लिए उत्पत्ति होती 
रहेगी और लोग इस बात को कभी मजूर त करेगे कि एक 
आदमी तो माल पैदा करे और वे छाखों की सख्या में माल का 
उपयोग कर उत्पादक के लिए मुनाफे था दौलत का ढेर रूगावे 
और गगगनवुम्बी महरो का निर्माण करके खुद तंग और 


अधेरी कोठरियों में पड़े रहे। जब बडे पैमाने पर माल तैयार , 


होना बन्द हो जायग्रा, तो श्रमिको को मज़दूरी न मिलेगी ! उत्त 
दशा में वेकारी का यही इलाज होसकता हैँ कि या तो सहयोगा- 
त्मक पद्धति पर उत्नत्ति का मुनाफा वाँट लिया जाय या आचीन 
गृह-उद्योगों का आश्रय छिया जाय । इस प्रकार शायद हम थोडे 
सुदूर भविष्य की कल्पना कर रहें हे, किन्तु जब हम राष्ट्रो के 
भाग्यो की कल्पना कर रहे हे और सारे भविष्य की ही योजना 
बना रहे हैँ तो यह अच्छा होगा कि हम धुघलेपन की अपेक्षा 
गहराई से दूर तक देखने की कोशिश करे। 
हिन्दुस्तान का सामाजिक-झआार्थिक संगठन 

डेढ शताब्दी तक अकल्पित समृद्धि और अप्रत्याशित कंप्ड- 

सहन के वाद योरप नेम हसूस किया कि आत्म-निर्भरता और 


ल्‍ी 


स्वालम्बद का आदर्श अनिवाय है और यह कि गृह-उद्योग और १०: 
हाथ की दस्तकारियों की और लौट्ना होगा। सौभाग्य से यह 
आददों ही हिन्दुस्तान की युगो पुरानी समाज-व्यवस्था का मूल 
आधार हँ--उस व्यवस्था का जो समय और परिस्थितियों की 
टक्करे झेलने और लगातार आतत्तायी आक्रमणों का सामना 
करने के बाद आज भी जीवित है। भूतकाल मे हमारे यहाँ भी 
शहर बसे हुए थे जो दुनिया के काफिलो के लिए मोती और सोने 
के बाज़ार थे । वे देश में दौलत लाते थे, आजकल के शहरो की 
तरह देश की दोलत को खीच नही ले जाते थे । किन्तु हिन्दुस्तान 
प्रघानत गाँवों का मुल्क है, बयोकि सात छा गाँवी के मुकाविले 
में दंत दो दर्जन शहरों और हज़ार दो हजार करनो की क्या 
गिनती ? हमारे गाँवों मे बिखरे हुए झोपडे नही है, वल्कि उनमें 
एक ही किस्म को सुगठित सुविभाजित आबादी उसी हुई है, सभ्य- 
जीवन के छिए आवश्यक हर दस्तकारी का उसमें समावेश है । 
गाँवों में बढई और लुहार, राज और सुनार, कतवया और जुलाहा, 
छीपा और रगसाज, धोवी और नाई, मोदी और किसान, कवि 
कौर छेखक सभी रहते हे । ये सब मिलकर गाँव को राष्ट्र की 
स्वाश्रयी और स्वावलम्वी इकाई बना देते है । ऐसी दक्षा में जावा- 
गन के साधन बन्द होजायें अथवा गाँव वाढ या सेना से घिर 

जाय तो भी उसका क्या बिगडे ? 

हमारे लिए यह खासतौर पर सौभाग्य की वात है कि हम 
ऐसे सामाजिक औौर माधथिक संगठन के धती है जिसके लिए 
पश्चिमी राष्ट्रो को खोज फरनी पड़ी भोौर जिसके पुनरुद्धार के 
लिए उनको मुद्दिकृल का सामना करना पड़ रहा है। यह ऐसा 


१०८ संगठन हैं जो सबके छिए काम सुलम करता है और सबके लिए 
काम सुझभ करने का अर्थ हुआ हरेक के लिए भोजन और 
वस्त्र की व्यवस्था करना । जब भोजन और वस्प्र की व्यवस्या 
होगई तो बाद में अवकाश भी मिकेगा । अवकाश ज्ञोव 
और सस्कृति प्राप्त करने का अवसर दैता हैं और मनुष्य के 
लिए उच्चतर जीवन का, आात्मतुष्टि का द्वार खोल देता हैं। 
गाँवों में न केवल सबके लिए काम की हो व्यवस्था की गई है, 
बल्कि धन्धों को प्राय वशपरम्परागत बना दिया यया है ताकि 
हस्‍्तकीशल ओर बौद्धिक प्रतिभा सुरक्षित रह सके। यही वजह 
है कि हिन्दुस्तानी दस्तकारी को इतना महत्व प्राप्त हुआ, आज 
भी प्राप्त है और जुलाहे और कुम्हार तत्त्ववेत्ता वन सके | कारी- 
गरो की पचायते पता नहीं यहाँ कितने अर्से से कायम है जो वे 
केवल उत्पादन की मात्रा पर ही अकुश रखती है, वल्कि चीज़ो 
की अच्छाई-बुराई पर भी भिगाह रखती है। इसीलिए सस्ती 
और रही चौज़े बनाना, पश्चिम जैसा दिखावटी किन्तु वेकार 
माल तैयार करना गुनाह ही नहीं पाप समझा जाता है । दस्तका- 
रियो में न केवल कछा का ही खयाल रक्‍्सा जाता है, बल्कि धामिक 
श्रद्धा-मक्ति का आदर्श सामने रहता हैँ। इस प्रकार धामिक 
निषेध प्रतिस्पर्दात्मक प्रणाली की अनैतिकताओं पर बाछनीय 
अकुक्ष का काम करते है । सक्षेप में, हमारे गाँव सहयोगी परिवारी 
के समूह. है जहाँ व्यक्ति समाज के लिए और समाज व्यक्ति के 
लिए काम करता है | ३ 

सावधानी की ज़रूरत . 
>, अत हिन्दुस्तान की वर्तमान परिस्थितियों में समाजवाद की 


योजना हांगू करने के प्रहत पर॒ विचार करते समय हमको इस १०६ 
बात से प्रभावित न होना चाहिए कि कुछ उच्योगपतियों ने मज़दूरो 
को चूसा है अथवा अधिकतर जमीदारों मे किसानो का शोषण 
किया है। इन परिस्थितियों का बेशक हमको सामना करना 
पडेगा, किन्तु देश की जरूरतो का फैसछा करते समय यदि हमने 
उनको अपनेपर हावी होजाने दिया तो हम अपना सतुरून खो 
देंगे।। यह हमारी खुशकिस्मती है कि हम ऐसे सामाजिक और 
आधिक संगठन के उत्तराधिकारी है जिसमें रुपये और सस्कृति के 
बीच बराबर सांम्य कायम रक्खा गया है। उसमे ज्ञान कमाते का 
नही सेवा का साधन माना जाता है, और थह निर्देश किया गया है 
कि सम्पत्तिवान ज्ञानवान छोगो का निर्वाह करे। विद्या का दरिद्रता 
से नाता जोडा गया है और घन को समाज में दूसरा स्थान दिया 
गया है। समाजवाद केवल पैसे की प्रधानता के खिलाफ बगावत 
है, किन्तु जिस समाज-व्यवस्था में पैसे को प्रधानता नही दी गई, 
यहाँ इस बगावत की क्या ज़रूरत रह जाती है ? 
दरअसऊ भारतीय समाज का निर्माण ही उत्त विव्रोह के 
फलस्वरूप हुआ है। वह युगो की कस्ौटी पर सफ़छ साबित हुआ 
है, भौर इसलिए उसकी एक बार फिर परीक्षा की जानी चाहिए । 
समाज के सगठन का आधार पैसा नहीं, सेवा हैं और यह नया 
माप प्रस्तुत करता है। यह प्रेम का परिचायक और सयुकत जीवन 
का स्तम्म है। जहाँ सेवा मानवी सम्बन्धो का मूछ आधार होती 
है, वहाँ प्रेम जीवन का स्लोत सिद्ध होगा। उसी के बल पर 
वास्तव में सेवा की भावना कार्यम रह सकती है। और जब प्रेम 
और सेवा समाज के आधार बन जायेंगे तो. शक्ति और श्वन को 


११० वाद में स्थान मिलेगा । शक्ति का स्थूछ स्वरूप पैसा है। पश्चिम 
में शक्ति और पँसा ही समाज के आधार हूं । उनके कारण वहाँ 
वर्गों और आमजनता में सघपं है, प्रतिस्पर्डा की भावना सर्वव्यापी 
हो रही हैँ, भौतिक सम्पत्ति की भूख बढी हुई है, वाज़ारों को 
तलाश हूँ और सैनिकवाद की भावना ज़ोरो पर हैं। उनको हटा 
दीजिए या उनका प्रभाव कम-से-कम कर दीजिए, आप ऐसे 
समाज की रचना कर सकेगे जो दूसरे समाजों से सर्वथा भिन्न 
होगा । एक शब्द में कहें तो हम अपने प्राचीन समाज पर पुन 
पहुँच जावेगे। अवश्य ही उत्तपर घूछ चढ गई है। योरप के इस 
आदर ने कि ज्ञान पैसा कमाने का साधन है, विद्या के पुर्वी आदर्श 
को भ्रष्ट कर दिया है। पिछली शतान्दि में सत्ता और अधिकार 
की भूल ने मानव-स्वभाव को पत्तित कर दिया है, हालाँकि सत्ता 
और अधिकार वास्तव में सेवा केही साधन हे। यह जो जग 
लग गया है, म्रष्टता आगई है, बिगाड़ पैदा होगया है, उम्तते 
हमको अपनी रक्षा करनी होगी और भीतरी घातु को गलाकर, 
जलाकर ज्ञाफ करना होगा। जाति-प्रथा लोगो की परम्परायत 
शक्तियों की रक्षा करने के वजाय छडाई-झगड़े का दूसरा रूप बन 
गई है। कुछ अर्से से ब्रिटेन के सरक्षण में राजनीति को जातिगत 
और तमूद्रायगत्त रूप दे दिये जाने के कारण उसका भर भी 
पतन हो गया है। बत यह हमारा वात्तालिक काम हूँ कि हम 
अपने वर्ण और आश्रम के आदर्शो का पुनरुत्यान करे और उनमें 
उनके धर्मे की प्रस्थापना करे । ॥ 

गाँधीदाद द्‌ 
जब किसी जमाने में जब कोई बढ़ा आदमी पैदा होता हैं तो 


यह निश्चितरूप से नही कहा जा सकता कि उस आदमी ने जमाने १११ 
को बनाया या ज़माने ने उस आदमी को बनाया है। जहाँतक 
गाँधीजी और भारतीय त्माज का ताल्लुक है, हम यह मान 
सकते है कि दोनो का एक-दूसरे पर प्रभाव पडा है। समाज की 
परिस्थितियों ने गाँधीजी के मानस का पुनिर्माण किया है और 
गाँधीजी ने अपने व्यक्तित्व की छाप भारतीय समाज पर छगा दी 
है। उन्होंने एक नये धर्म का विकास किया है जो हिन्दू-समाज के 
चार वर्णो और और चार जाश्रमों के अछूग-अलग धर्मों का 
साम्मिश्रण है। गाँधीजी ने अपने व्यक्तित्व में किसान और जुलाहे 
के, व्यापारी ओर व्यवसायी के, युद्ध करने और रक्षा करनेवाले 
क्षत्रिय के और अच्तत' छोकसेवक गुणों का एकसाथ समावेश 
किया है। सेवा और प्रेम के द्वारा वे स्मृतिकर्ता और सूत्रकार के 
दर्जे तक पहुँच गये है । उन्होने बह्मच्रारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ और 
सब्यासी के धर्मो को भी एक साथ अपनाया है। उन्होंने जीवन 
के आदक्शों का, जो एकान्तिक समझे जाते थे, सामजस्थ और 
समत्वय कर दिया है और उनको व्यापक और सर्वागीण बना 
दिया है। 
गाँवीजी, अनुभव करते हे कि आज चार वर्णों का अस्तित्व 
नही रहा है, इसलिए जो लोग वर्णो को मानते हे उनका यह 
कर्तव्य हैं कि वे पवित्र॒ता और सयम के सर्वोपरि सिद्धान्तो का 
पालन करके उनकी पुनर्स्थापना करे। उन्होंने हिन्हू-समाज की 
शुद्धि करने की कोशिश की है, सोने पर जो आवरण चढ़ गया 
हैं उसको हटाने का प्रयत्न किया है । वे एक वार फिर सेवा 
* और प्रेम के आधार पर समाज की पुनर्ंचना करना चाहते हे 


४१५ “सर्वेजनाः सुसितों भयन्तु” इस प्रार्थथा का आदर्श उतर लोगों 
के सामने फिर से पेश किया गया है जो दिन में तीत बार मत्रो 
का उच्चारण करते हूँ किन्तु उनका भर्य कुछ नहीं समझते । 
इस दृष्टि से गाँधीजी के स्वराज्य का अर्थ सत्ता और शर्त को 
उपयोग नहीं है, वल्कि प्रेम और सेवा के आदश् के प्रचार द्वारा 
सबके छिए भोजन और वस्त्र सुद्मम फरता हूँ। किल्‍्तु भोजन 
और वस्त्र आकाश से नहीं गिर पठते, उनके लिए मेहनत-मजदूरी 
करती पठती हैं । इस उर्देश्य के लिए गांधीजी मे घररीर-श्रम का 
उपदेश दिया है और प्रत्येक स्त्री, पुरप और बच्चे के लिए 
कातना दैनिक यज्ञ कयर दे दिया है । इस प्राचीन देश की विशाल 
मानवशक्ित में, जिसकी आवादी धीन से कुछ ही कम है, उत्होंने 
बन-दौरत का अभूतपूर्व स्रोत डूड निकाछा है। यह ख्ोत व्यापार 
के सतुलन पर, बाज़ारो प्र, साम्राज्यवाद और सैनिकवाद पर, 
वितिमय अथवा मृद्रा के पराभव और विस्तार पर अथवा 
वैज्ञानिक आविष्फारों और अन्वेषणों पर भिर्भर नहीं करता है। 
यत्रो को ग्रतिस्पर्दा से इस मूलभूत समृद्धि के छिए कोई खतरा 
भैदा नही होता, क्योकि सादा जीवन और उच्च विचार, कड़ी 
मेहनत और ईमान की कमाई का सादा आदर्श उसका आधार है। 

गाँधीजी का मार्गे नकारात्मक मार्ग नही है । वह बड़ी ताकत 
अथवा वड़ी प्रतिस्पर्शा के भागे शुकने का तो मार्ग है ही नहीं । 
जव विचार अवृकूछ होते है और दिल में प्रेम पैदा हो जाता है 
तोमा की ओर से मिली हुई तुच्छ-से-तुच्छ चीजें अमूल्य हो 
जाती हूँ और वे विदेशों से आने वालो बढ़िया-से-बढ़िया चीज़ों 
के मुकाबिले में ,खडी रह सकती है । इसके विपरीत गाँधीजी ने 


तो चीज़ें तैयार करने का बड़ा सस्ता; तरीका बता दिया है| वह १६६ 
इस प्रकार कि जो श्रम ठेके पर नहीं किया जाता, बल्कि 
अवकाश के समय और प्रेम की खातिर किया जाता है, उसके 
मूल्य का हिसाव नही लगाया जाना चाहिए। इस प्रकार मालूम 
होगा कि भोजन और वस्त्र के मामले में, जो मनृष्य की प्राथमिक 
आवश्यकता है, गाँधीजी प्राय स्वावलरूम्बन के पक्षपाती है । जहाँ 
व्यक्ति स्वावलम्बी है, वहाँ गाँव स्वावलम्बी है, कस्बे स्वावलम्ब्ी 
हो जायेंगे और शहरो की ब्ृत्ति स्वावकम्बन की ओर रहेगी । 
यह सब रत बहाकर, शक्ति के ज़ोर से, न होगा | इसके लिए 
अधिकारों पर मिरन्तर आग्रह करने के वजाय सीधी तरह कर्त्तव्यं 
को अपनाना होगा, जबरदस्ती भ्रम करने के बजाय स्वेच्छापूर्वक 
श्रम करता होगा, ताकत के बजाय प्रेम से काम छेना होगा, 
महत्वाकाक्षा के बजाय सन्‍्तोप घारण करना होगा, जीवन-निर्वाह 
का भाप बढाने के बजाय घटाना होगा, मौज-शौक के वजाय 
सयम का पाठ पढ़ना होगा और कूटनीति अथवा दम्भ के बजाय 
सत्य का आश्रय लेना होगा । 
गाँधीवाद वनाम समाज्ञवाद्‌ 
यदि समाजवाद का उद्देश्य सवको समान सुविधायें देना है, 
तो गाँधीवांद का यह उद्देश्य है कि हरेक आदमी अपने समय और 
सुविधाओ का उच्च उद्देहय की पूर्ति के लिए उपयोग करे। यदि 
समाजवाद पूँजी-कर, भारी अतिरिक्त आयकर, जव्ती और शक्ति 
हारा सम्पत्ति को स्थानच्यृत करता है, तो गाँधीजी युगो पुरानी 
परम्परा का आह्वान करते हे, जिसने अमीरी के मुकाविले में 
निर्धतता को और धन के मुकाबिले में ज्ञान को महत्व दिया है । 


८ 


२१४ यदि समाजवाद अपने उद्देश्यों की प्रति के लिए राज्य की उहावता 
छेता हैं, तो गाँवीवाद अपनी सफलता के लिए प्रत्येक नागरिक 
के अन्त.करण की उन्नति और संस्कृति के विकास पर विश्वास 
करता है। समाजवाद के वाहर से छादे हुए परिणाम दिखते में 
भानदार माडूम देते है, किन्तु वे वास्तव में निश्चित गौर खतरे 
से परिपूर्ण होते है । गाँधीवाद के परिणाम जो छोटे दिलाई देंते 
है, लोगो की त्द्भावनाओं के माधार पर मज़बूत और गहरे 
जडें जमा छेते हे । समाजवाद को यह दुःखद दृश्य देखता पड़ा कि 
उसके पुजारी अपने तिद्धान्तो और शक्ति को स्थिर रखने के लिए 
तानाशाह बन गये। गाँवीवाद स्वेच्छायूरवक स्वार्थत्याय करने 
में विश्वास करता है। उसने सायल्ती के ठाकुर, ढसा के दरवार 
योवालदास देसाई और काछाकांकर ( संयुक्तप्रान्त ) के राजा 
जैसे आदमी पैदा किये हे। अधिकाज छोगो के लिए समाजवाद 
एक चृत्ति है, किन्तु गाँवीवाद कठोर सत्य है । रमाजवाद दूसरो 
को उपदेश देता है, गाँवीवाद हरेक आदमी को उसका कर्तव्य 
सुझाता है | समाजवाद घृणा और फूट द्वारा मानवता का प्रचार 
करना चाहता है; गाँवीवाद मानव-सेवा के लिए घृणा और फूट 
का त्याग करता हैँ । समाजवाद ऐसे देश की खादय-सामग्रों को 
इकदठी करता है जहाँके कुछ भाग बंजर है और फिर उत्त 
तामत्री को वाँठ देता है, गाँवीवाद ऐसे देश में जहाँ हर तरह 
की मिट्टी और सतह मौजूद है बौर हर तरह की जलवायु और 
परिस्वितियाँ विद्यमाव है, हरेक आदमी से अपना भोजन-वस्त्र 
खुद पैदा करने का आग्रह करता है; समाजवाद मजदूरी का 
हिंताव रखता हैं और हरेक भादमी को राज्य के लिए श्रम करने 


को विवश करता है, गाँधीवाद दुनिया को इस बात की श्रेष्ठता ११४ 
बताता है कि व्यक्तियों के प्रत्येक समूह की परम्परा के अनुसार 
उस समूह के हरेक स्त्री-पुरुष को अपने और अपने परिवार के 
लिए काम करना चाहिए । समाजवाद ऐसे समाज में, जहाँ 
परिवार के भीतर भी असमानता का बोलवालछा है, सम्पत्ति 
का समान विभाजन करना चाहता हैँ, गाँधीवाद हिन्दुओं के 
उत्तराधिकार विषयक कानूनों से लाम उठाता है, जिनके अनुसार 
सभी छडके पिता की सम्पत्ति के समाव हकदार होते हे और 
मुसलमानों में तो लडकियों को भी उचित हिस्सा मिलता है। 
समाजवाद पदिचम की समाज-व्यवस्था के गोलमाल का इलाज 
हो सकता है, किन्तु गाँघीवाद समाज के ऐसे सगठत और कत्तंव्यो 
को व्यक्त करता है जिनकी ऋषियों ने हजारो वर्षों पहले रचना 
की थी और जिनको आज दूसरा ऋषि पुनर्संगठित कर रहा है । 
इसीलिए तो गाँधीजी ने कराची में कहा था-- 
“गाँधी मर सकता है, किन्तु गाँधीवाद अमर रहेगा ।” 


५ 8534 
गाँधीवाद और समाजवाद 

[ छेश्चकू--थ क्वे० सत्तानम | 
मुझे इस ख़याल के लिए कोई वजह नहीं मालूम होती कि 
गाँधीवाद और समाजवाद तत्त्वतान की दो प्रतिस्पर्धी प्रयाल्याँ 
है बयवा वे समाज के पुनर्तंग्रढव की एक-दूसरे से मिन्न योजनार्व 
है। मुझे इस वात में वडा नृक़॒मान दिलाई देता है कि हमारे 
नौजवान विचारक और कार्यकर्ता यह मानकर चले कि उतकों 
दोनों में से किसो एक को पसन्द करना होगा । गाँवीवाद बौर 
समाजवाद ये दो शब्द जित विचारों के द्योतक हैं, उतको हिल्दु- 
स्तान के दो सर्वप्रवम नेताओं ने विश्चित रुप में देश के सानने 
पेश किया है; भौर जब महात्मा गाँवी और पण्डित जवाहर 
नेहरू कुछ मतमेंदो के होते हुए भी विकट्वम सहयोग के पार्य 
काम कर रहे हैं, दव हम दोनो प्रणालियों को आदयों और तरीकों 
की भिन्नताओं पर जोर देंने के वजाय क्यों न उसके बीच में 

कोई-त-कोई सामजस्य लोजने की कोशिश करें ? 
इसमें कोई शक नहीं कि दोनो प्रणालियाँ पहली नजर में 
विछक्रुछ विरोधी प्रतोत होती है । मनाजवाद का यह दावा है कि 
वह मानव-जाति के ऐतिहाधिक विकास के नूध्ष्म विश्लेपय पर 
खड़ा है; गाँवोवाद अपनी कल्सता के अवृत्तार उत्त विक्रात्न के 
लक्ष्य को अपना आधार मावकर चछता है। पहला वहिर्मुल्दी 
और दसता बअन्तर्मली। एक भौतिकवादी हैँ और इनरा 
आदशेंवादी | समाजवाद वृद्धिवादी होने में गर्व जनुमव करता हैं 


और गाँधीवाद मूलत धार्मिक हूँ । सम्राजवाद भाफ़ और बिजली ११७ 
द्वारा सचाल़ित उद्योगों और आधृनिकता की जोरों स्रे वकारृत 
करता है, कित्तु ग्राघीवाद गृह-उद्योगो को पहली जगह देना 
चाहता है। समाजवाद यात्रिक कुशलता पर ज़ोर देता है और 
गाँधीवाद व्यक्तिगत चरित्र को समाज-पुनरंचना का मुख्य बाघार 
भानता है । दोनों की सभी विभिन्नताओं को एक शब्द मे कहा 
जाय तो समाजवाद को “वैज्ञानिक भौतिकवाद” और गाँधीवाद 
को “क्रियाशील आद्शवाद” कहा जा सकता है। 
इस बात पर विचार करने के पहले कि क्या यह विरोधाभात 
उतना ही मौलिक है*जितना कि पहली नज़र मे दिखाई देता है, 
यह उपयोगी होगा कि में उन वातों को सक्षेप में छिख दूँ जिनको 
में दोनो के मृख्य सिद्धान्त मानता हूँ । 
गॉधीवाद 
गाँधीवाद, जैसा कि मेने उसको समझा है, इस मौछिक 

आधार को छेकर चलता है कि मानव विकास का सर्वोपरि उद्देश्य 
है आत्मा की आध्यात्मिक पूर्णता । इसका निश्चय ही यह मतलब 
नही है कि मानव-शरीर अथवा मन था उन सामाजिक परिस्थितियों 
की उपेक्षा की जाय जो शरीर और आत्मा दोनो की स्वस्थता के 
लिए आवश्यक है । गाँधीवाद के अनुसार शरीर, मन और आत्मा 
के बीच में कोई विरोध नही है। किन्तु वह मानता है कि आत्मा 
अथवा आध्यात्मिक जीवत के विकास के लिए शरीर और भन 
का कहा नियमन आवद्यक है। गाँवीवाद खुराक और दैनिक 
जीवन-क्रम पर, विचारों और शब्दों की मितव्यमता पर, बढ़ा 
जोर देता है। सबसे अधिक वह शरीर की स्वस्थता के लिए, 


३१८ मन की घुद्धवा के छिए और आत्मा की अ्नन्नता और पूर्णता के 
लिए, जो कि मानव प्रवलो का महान्‌ रहेशय है, यह विलकुठ 
आवश्यक समझता है कि विकारो को वन में रक्ता जावे! 

उपर्युक्त मौलिक कल्पना से तत्काल अर्िसा क्र पिद्ान 
सामने आजाता हूँ। अव्यवस्वित विकार ओर स्वार्गपर्ता ही 
हिंसा की जड़ें है । इनके साथ निरन्तर जीवनपर्यन्द सर्प करते 
रहना आतच्तरिक विकास की अनिवार्य शर्त है। यह हषर्ष ढोला 
पड़ा नहीं कि अपने-आप जड़ता आजातो है और पतन होने 
लगता है। जहाँ अहिसा के सिद्धान्त का नकारात्मक रूप वह है 
कि हम अपनी धृणा करने, दवाने और सताने की वृत्तिये बोर 
इच्छाओं को पीरे-घीरे कम करें, वहाँ अहिंसा के सिद्धान्त के 
अनुसार यह भी कम ज़रूरी नहीं है कि विशुद्ध प्रेम और नि्वार्य 
कर्म का अम्यात्त किया जाव । 

गाँवीवाद के अनूसार समाज को इस प्रकार संगठित किया 
जावा चाहिए कि उसके सदस्यों को ऊपर लिखे मुताबिक वाह्मा- 
त्मिक विकास का अधिक-से-अधिक भौक्ता और शुविधायें मिठ 
सके ! इसलिए गाँदीवाद शहरी जीवन की अपेक्षा ग्रामीण जीवन 
को पसन्द करता है। ग्रामीण जीवन सादगी, शान्त विचार नौर 
अस्वास्थ्यकर उत्तेजना से बचाने के लिए अधिक उपयोगी होता 
हैं। गाँधीवाद सादे भृह-उयोगो को पसन्द करता हैँ, क्योंकि बह 
दैमाने पर चलनेवाले उद्योगों में पंचीदा और दमनकारक स्वत 
कायम होजाता है. जो व्यक्ति को अपने विकास के लिए बार्वश्वक 
स्वतंत्रता से वचित कर देता है। गाँवीवाद की सबसे बडी छूंवी 
शायद इसौमें हैं कि उसने अपने तरीके की पूर्णता की हुई तक 


पहुँचा दिया है। वह अन्याय के सामने चुपचाप सिर झुका छेने में ११६ 
विश्वास नहीं करता । वह कठोर-से-कठोर दिल को पिघलाने के 
लिए अहिसात्मक कष्ट-सहन की शक्ति में असीम विश्वास रखता 
हैं और सत्याग्रह का अमोघ हथियार देता है जो हर समय और 
हर परिस्थिति में मिल सकता है । 
समाजवाद 

अब संमाजवाद का विचार करे । सभी समाजवादी समाज- 
विकास की माक्स-कृत व्यास्या को समान रूप से स्वीकार करते 
है। यह खयाल करना गलत है कि माव्स ने मानव-विचारों 
अथवा आध्यात्मिक मूल्यों को कोई महत्व नहीं दिया। समाज 
की भौत्तिक व्याख्या का जो दावा है वह थही कि यद्यपि समाज 
के ऐतिहासिक विकास मे आध्यात्मिक विचार अगभूत तत्त्वो के 
रुप में काम करते है, किन्तु आम जनता प्रभावित और सचालित 
सम्पत्ति के उत्पादन और विभाजन के तरीके हारा ही होती है। 
अबतक पूँजीपतियो के एक वर्ग ने उत्तत्ति के साधनों पर कब्जा 
जमाकर मनमाने तौर पर उत्पादन और विभाजन का काम किया 
है। इस वर्ग ने धर्म, कछा और मनृष्य की दूसरी हर महा 
सफलता का इस तरह उपयोग किया है कि जिससे उसके ही 
उद्देश्यो की पृतति हो और उसकी ताकत मज़बूत बने । मध्ययुग 
में इस वर्ग को सत्ता सीमित थी, कारण उस जमाने में उत्तत्ति 
के साधत भी प्रारम्भिक ही थे । किन्तु विज्ञान बोर यन्वविद्य 
के विकास के साथ इस सत्ता में भारी और भयकर परिणाम में 
वृद्धि होगई हैं और उसी हिसाव से शोषित छोगो की निर्भयता 
ओर निस्सहायावस्था बढ़ गई है। वर्गे-युद्ध के इस विस्तार के 


१२० कारण आवुनिक्र” समाज, तेज़ी के साथ भयकर सघर्प की बोर 
चला जा रहा हैँ । इंस संघर्ष का यह नतीजा होगा कि घोषित 
लीग उत्तत्ति के सावन पूंजीपतियो के हाथ से छीच छेगे, उनको 
सार्वजनिक सम्पत्ति बना डालेंगे और वर्ग-विहीत समाज की 
स्थापना करेंगे जो पहली वार जन-स्ताधारण को शरीर, मव बौर 
बात्मा के विकास का खुला अवसर देगा । 

समाजवाद का यह मानना है कि जबतक ऐसा नहीं होता, 
इस प्रकार के विकास का सच्चा अवत्तर पूँजीपति वर्ग और 
श्रमिक वर्ग के चन्द लोगों को ही मिलेगा । श्रमिक वर्ग के छोगो 
को यह अवसर इसलिए मिछेया कि पूंजीपति श्रमजीवियो में फूट 
डालने और उनको गिराने के लिए श्रमजीवियों में से कुछपर 
कृपा कर दिया करते हैँ | समाजवादियों में जो मतमेद है, वह 
ज्यादातर इसलिए है कि उनकी वर्ग-युद्ध की प्रयति सम्बन्धी 
कल्पनाये भिन्न हैं औौर वे इस बारे में एकमत नही है कि उन्हें 
कित्त हृद तक औौर किस हूप में वर्गेयुद्ध को जग्नवृझ्कर बढ़ावा 
धौर चलाना चाहिए । 

जया दोनों में विरोध है ? 

अब में इस वात प्र विंचार करूँगा कि ग्राँधीवाद बौर 
समाजवाद का प्रकट विरोव कहाँतक वास्तविक हूँ। यदि में इस 
बात का सम्पूर्ण और विस्तृत विश्लेषण करूँ तो वह लेख बहुत 
लम्बा होजावगा। किन्तु मुझे ऐसा मालूम होता है कि दो वाजू 
होते हुए भी सिक्का 'एक ही होसकता हूँ ।क््या गाँवीवाद और 
समाजवाद एक ही समस्या के दो पहलू नहीं होचकते ? बह 
सम्भावना के छषेत्र से आगे की वात है, यह स्पष्ट होधकता हैं 


यदि हम समाजवादी: तत्वज्ञान का आम समाजवादियों की १२१ 


अपेक्षा थोढा ज्यादा अध्ययत करे.) वर्ग-रहित समाज का उद्देश्य 
क्या है ? यदि उसका उद्देश्य केवल शारीरिक आवश्यकताओं और 
सुविधाओ की व्यवस्था करवा हो तो ब्रिटेन, अमेरिका, स्केण्डि- 
त्ेदिया आदि देश उस सतह पर पहुँच गये है जो, में समझता हूं, 
उस स्थिति से ज्यादा कम नहीं है जिसको पाने की समाजवाद 
आशा कर सकता है। सच तो यह है. कि यदि ब्विटेव वास्तव में 
समाजवादी होजाय ओर पिछड्ठे हुए देशो का शोषण करना बन्द 
करदे तो उसके जीवन का भौतिक माप बढने की अपेक्षा कुछ 
घट ही सकता है। मेरा कहना यह है कि मानव कार्यों में मुख्य 
प्रेरणा के तौर पर छोभ और छारूच को नष्ट करने के लिए वर्गे- 
रहित समाज की जितनी जरूरत है. उंतनी भौतिक सुख के लिए 
उसकी जरूरत नही है । भौतिक सुख तभीतक आदर्श होसकता 
है जबतक कि आप छोग अविवार्य रूप से कुचल डालनेवाली 
दरिद्रता के शिकार हे । 
बोद्धिक ओर घार्मिक पहलू 

इसके अलावा, बोद्धिक और घामिक पहलू मे भी इतना 
विरोध नही होता, जितना कि कुछ लोग खयाल फरते है । जहाँ 
किसी लक्ष्य अथवा उद्देश्य की प्रत्येक कल्पना मूल में अनि- 
वायंत धामिक होती है, वहाँ क्ोई धार्मिक मत-मतान्तर अधिक 
दिन तक जीवित नही रह सकता यदि वह बृद्धितगत विचारों 
का विरोधी हो। यह विवाद तकदौर और तदवीर के पुराने 


* शगढ़े का ही दूसरा रूप है। जब हम इतिहास पर नज़र डालते 


है, तो हमको मालूम होता है कि कठिन मावश्यकतओो ने हो 


१२५२ उसका निर्माण किया है। बतंमानकालीन नाठक के पात्र भर 
भविष्य के निर्माणकर्ता होते की हैसियत से हमारी विधार- 
घाराये बौर वार्काँज़ायें घटनाओं पर गहरा अत्तर डाहती है। 
कोई भी व्यक्तित या राष्ट्र बाह्य तत्त्तों की मर्यादाओं हे आगे नहीं 
बढ सकता । किन्तु उनके भीतर रहते हुए हमको अलग-अलग 
योजनाओं में से किसे एक को एसतद करने का अधिकार मिला 
हुआ है । हम उसका तभी उपयोग कर सकते है जब हमारा कोई 
लक्ष्य हो। इस लक्ष्य का निर्माण करना ही घर्म का अनिवार्य 
गृण है। हिन्दुतों ने अपनी घार्मिक प्रणालियों में चार्वाक की भौतिक 
प्रणाली को शञामित्त कर गहरी दार्शनिक टृरदशिता का प्रिचय 
दिया है । 

शक्ति हरा सचालित उद्योगों और गृह-उद्योगो का संवार 
ही एक ऐसा सवाछ है कि जहाँ गांधीवाद और समाजवाद का 
विरोध मिटना करीब-करीब असम्भव-सा प्रतीत होता है। यहाँ 
भी मुझे ऐसा अवुमव होता है कि व्यवहार की अपेक्षा पिद्धात 
में विरोब अधिक है | समाजवादी रूस का उदाहरण इस बरि 
में अच्छी रोशनी डालता हैं। यद्यपि वहाँ एक प्तिरे पर बड़े-बड़े 
कल-कारलाने क्रायम किये गये है, किन्तु दूछरी मर उतवा ही 
शक्तिशाली किन्तु कम प्रकाशित आन्दोलन चलाया गया हैं जिसके 
अनुसार हरेक श्रमिक को घोड़ी दिजी जमीन दी गई है और गो- 
पालस, मुर्गी व मधुमक्ली-पालन गौर हर तरह के गृह-उच्योगो 
की शिक्षा दी गई है 

रोजमर्रा बढ़े “पैमाने पर घिस-घिस करने के बजाय परृति 
द्वारा प्राप्त की गईं शक्तियों के उपयोग से मानव कौशल के लिए 


विस्तृत क्षेत्र खुल जाता है। में नही समझता कि कछ-कारखानो ११३ 
और गृह-उद्योगो का अपना-अपना स्थान निदिष्ट करने में कोई 
कठिनाई होसकती है । यह ऊट्पटाँग ढग से अथवा कठमुल्लापन 
से न होना चाहिए । किन्तु मुझे इसमें कोई सन्देह नही है कि यह 

होसकता है और होता चाहिए । 
तरीका 
, एरीके के वारे में भी एक छब्द कह दूँ। आम जनता के 
संगठन की प्राथमिक अवस्थाओ में समाजवादी भी सत्याग्रह की 
ताकत को महसूस करने छगे हे । उतका कहना प्िर्फ इतना ही 
है कि सम्पत्ति और सत्ता के वास्तविक परिवर्तेन के लिए थोडा 
शारीरिक बल आवशध्यक है | मेरा खयाल है कि यह कथन सही 
है, किन्तु यह तत्व आधुनिक राज्य-सस्था की कानून बनाने की 
सत्ता में मौजूद है। सत्याग्रही इस सत्ता का दोनों तरह उपयोग 
कर सकते है | प्रथम तो वे जो अधिकारारूढ हो उनको अपने 
उहेश्यों की पूर्ति के छिए इस सत्ता का उपयोग करने के लिए 
विवश्ञ कर सकते है, दूसरे वे खुद समय-समय पर छोकसत्तात्मक 
शासव-तत्र का छाम उठाकर इस,सत्ता का सीधा उपयोग कर 
सकते है । पिछली वात ज्यादा असरकारक मालूम होती है और 
यही मुख्य कारण है कि मैंने काँग्रेस द्वारा पदग्रहण का समर्थन 
किया है । 

यद्यपि मे यह मानता हूँ कि दुनिया-भर में दोनों प्रणा- 
लियो का सामजस्थ होसकता है, किन्तु मुझे इसमें सन्देह नही 
है कि हिन्दुस्तान के लिए तो इस प्रकार का सामजस्थ ही 
एकमात्र प्रगति का मार्ग है। दो कारणो से हरेक हिन्दुस्तानी को 


१२१७ इसी परिणाम पर पहुँचना चाहिए। हथियारों पर प्रतिवत्व होने, 
धामिक परम्परा और साम्प्रदायिक तथा जातिगत विभिन्नता के 
बगरण इस दैश के आामछोगो को हिसात्मक क्राति के लिए 
संगठित करने में जो कठिनाइयाँ थी, वे गत १७ वर्षो से गाँवीजी 
द्वारा अहिंसा के प्रचार के कारण हज़ार गुना बढ़ गई हैं । इस 
महापुरुष के काम को नष्ट करके छोगो को सर्वथा भिन्न राह पर 
चलाने की कोशिश करना मू्॑तापूर्ण कार्य होगा । 

दूसरे, हमारी कृषि की आबादी हमारी औद्योगिक आवादी 
के परिमाण से वढ़ रही है और प्रति व्यवित एक एकड से भी कम 
ज़मीन हिस्से में आती है । भौतिक सुख के अजीवोगरीब स्वप्न 
बिछकुल अव्यावद्वारिक है और छोगो को गुमराह ही करें है। 
हिन्दुस्तान में सादगी का प्रचार उसके तत्त्वज्ञान की भपेक्षा उत्तकी 
भव्रादी के कारण अ्रधिक है। यदि सारी निजी सम्पत्ति पूरी 
तरह से राष्ट्रीय सम्पत्ति बना दी जाय और रूस को तरह पुनरे- 
चना करदी जाय तो भी जन-साधारण का जीवन-माप सामात्य 
से ऊँचा नही वताया जा सकता । हमको राष्ट्र के नाते सादगी 
के सौन्दर्य को अपनाना होगा । 

कुछ प्रस्ताव 

में कुछ मोटी सूचनायें देकर यह लेख समाप्त करूँगा, जिनके 
आधार पर हिल्ुस्ताव याधीवाद और समाजवाद में सामजस्य करे 
सकता है । 

१. उसको पूरी तरह अहिंसा के तरीके को अपनाये रहता 
चाहिए, वल का उपयोग लछोकतत्ात्मक पद्धति द्वारा कानून बनाने 
तक ही मर्यादित रक्खा जाय । 


२ उसको सादगी के आदर्श, का पूरी तरह अनुसरण करना १२४ 
चाहिए । 

३ राजनैतिक सत्ता को एक जगह केन्द्रित न करके ज्यादा- 
से-ज्यादा विभाजित किया जाय । 

४ शक्ति द्वारा सचालित उद्योगो का स्वामित्व और संचालन 
राष्ट्र के हाथ में हो । 

५ कृषि की ज़मीन न तो वेची जाय, न रहत रकखी जाय । 
किन्तु खेती के कामो के लिए जमोन को तिजी सम्पत्ति माना जा 
सकता हैं। 

६ प्राथमिक आवश्यकताओं की पृत्ति का काम राज्य के 
हथ में रहे । 

७ कृषि, करधे और दूसरे गह-उद्योगो को संरक्षण दिया 
जाय भर आधुनिक कल-कारखानो को उतके क्षेत्र में दखल देने 
से कहाई के साथ रोका जाम । 


समाजवाद और सर्वोदिय' 
[ श्री नरहरि परीख ] 

दुनिया के समी देशो में आज पूँणी का जोर है। जमीन, खान 
तथा छोटे-बड़े कारखानो पर, जिनमें उत्पत्ति के छाधन और भाफ 
के जोर पर चलमेवाली रेल तथा स्टीमर जैसी सवारियों के साधन 
नी आजाते हे, धोड़े-से पूंजीपतियों का ही स्वामित्व है । स्वामि- 
त्वहीन होजानेवाले किसादों तथा मज़दूरों को अपने रोजमर्रा के 
खाने-पीने के लिए रोज़ मजूरी करके कमाई करनी पड़ती है। वे 
अगर पूजीपति के कब्जे में पढ़े हुए उत्पत्ति के सावनों पर मजूरी 
न करें वो उन्हें जाने को न मिले | पूंजीपति अपनी हो शर्तों पर 
मद्दूरो को अपने स्वामित्व वाले साथनों पर काम करने देते है । 
उन्हें जितना चूत्ा जा सके उतना चूसकर और यथासम्भव करमे- 

१६ कार्लमार्क्त के लिद्वान्तों के अनुतार होनेवाली समाज- 
रचना के लिए, बिते अमल में लाने का छबरदस्त प्रयत्त भा 
रूस में हो रहा है, हमनें समाजवाद इब्द का प्रयोग किया है! 

सर्वोदिय का मतरूब है, समान के फेवल एक वर्गे का नहीं 
बल्कि सारे समाज का उदय । समाज के सारे वर्ग और प्तारो 
जातियाँ जपती-मपनो मर्यादा में रहें मौर अन्य वर्गों या जातियों 
कान मो झोएण करें और न उन्हें सतायें, बल्कि प्रस्त्यर 
स्यायपूर्ण व्ववहार करें और हिलमिलुकर रहें, वह सर्वोद्िय है । 
अमीर-नारीब, सालिक-मक्तदूर, कर्मोंदार और क़ित्तान इन सब 
वर्गों के बीच आज जो विद्वेष बच्चर जाता है उत्तके कारण दूर हो। 


सै-कम मजदूरी देकर ज्यादा-सें-व्यादा मुनाफा वे छेऐेते हैं। इस १२७ 
प्रकार उत्पत्ति के साधनों पर स्वामित्व रखने के वल पर यह 
छोटा-सा पूँजीपति वर्ग किसान-मज़दूरों पर अपना आधिपत्य रखता 
है कौर उन्हे चूतता है । 

राजनैतिक सत्ता भी हरेक देश में इस पूणीपति वर्ग के ही 
हाथ में हैं। इग्लैण्ड, फ्रान्स और अमेरिका जंसे देश प्रजातत्भीय 
कहलाते है, लेकित वहाँ भी प्रजा याती आमलोगो का राजनैतिक 
मामलछो में कोई अकुश नही होता। सारा तत्र इस तरह आयोजित 
होता है कि उसमें पूँजीपतियों की ही चछती है और उत्हीके 
स्वार्थों का ध्यान रखा जाता है । निजी स्वामित्व वालो के पार- 
स्परिक सम्बन्धो पर नियत्रण रखना और मज़दूरवर्ग की ओर से 
उनपर कोई आक्रमण हो तो उससे पूँजीपतियो की सम्पत्ति की 
रक्षा करना, यही सब पूंजीपति देशो में सरकार का मुख्य काम 
होगया है। इस कार्य के लिए भिन्‍न-भिन्‍न देशों में भिन्‍न-भिन्‍न 
पद्धतियों की योजना की जाती है। फिर सारी दुनिया को लूटकर 
उस छूट में से धोडे-बहुत दुकडे अपने मजदूरों को देकर उन्हे 
सतुष्ट रखने का प्रयत्त भी जारी है। फोर्ड जैसे छोग अपनी 
भोटरें वेबकर सारी दुनिया से धन ख्ीच छाते है और फिर अपने 
उनके बीच पडी हुईं खाई पटे, उनमें परस्पर विश्वास भर सेल 
पैदा हो तथा समाज से अन्याय और जुल्म का अन्त हो । गाँधीजी 
के इस कार्यक्रम फो हमने सर्वोदिय नाम दिया है। रस्किन की 
७४४७० 778 व&४: पुस्तक का गाँधीजी ने गुजराती में जो अनुवाद 
किया, उसका उन्होनें 'सर्वोदिय' नाम रवखा है; उसोपर से यह 
धब्द लिया गया है । 


३५८ मजदूरों को खूब सुविधायें देते है। इग्हैण्ड को हमारे देश तथा 
दूसरे उपनिवेशो में से लूटने का खूब मौका मिलता है, इसलिए 
वह और देशो के मुक़ाविके अपने यहाँ के मजदूरों को अधिक 
अच्छी हालत में रख सकता है। मयर वहाँ भी वेकारी गौर दरिः 
द्रता न हो ऐसी बात वो नही ही है। इस समय प्रचलित पूँजी- 
वाद के जो अनिष्ट परिणाम सारी दुनिया को सता रहे है उनमें 
से खात-खास निम्न प्रकार है -- 

१ वेकारी, 

२. दरिद्रता और भ्रूखमरी 

३ मूल्य का मिश्चय मानव-सुस्ध के माप से नहीं वल्कि धत 
के माप से होना; 

४ जीवन के लिए ग्रावश्यक वस्तुओं की उत्पत्ति की उपेक्षा 
करके कम जरूरत वाली वस्तुओं की अधिकाधिक उतत्ति 

५ सटे तथा बाज़ार की प्रतियोगिता के कारण उपयोगी 

वस्तुओं का विनाश और बिगाड़; 

६ उद्योग-व्यवसाय में पिछड़े हुए देशो का शोषण और वहाँ 
के लोगो की दुर्गा; 

७. जनता की कमर तोड़ दे ऐसा उत्तरोत्तर बढ़ता जाने- 
बाला मैनिक-ब्यय का वोहझ 

हरेक पूँजीपति देश को श्योषण करने के लिए उपनिवेश 
चाहिएँ। इसके लिए, वे अन्दर-ही-अन्दर लड़ने के लिए सदा तैयार 
रहते है । एक देश सेना वढाये तो दूमरे को भी वानी ही पढ़ती 
है। यह चढाऊपरी कहाँ जाकर रुकेगी, यह नही वहा जा सकता 
जापान चीन पर कव्जा करने को ताक में रहे और इंटठी अर्वी- 


सीतिया को हडप जाने का जाल रचे, यह सब तो चलता ही १२६ 
रहता है। इससे सारी दुतिया में युद्ध का दावावलू चाहे जब 
ह सुलंग उठने का भय हू । 
इस सब दुख और प्रास से ससार तभी बच सकता हैँ जब 
सारी समाज-रचना विलकुल ही नये आधार पर हो | भाज उस 
की दो योजनायें अथवा कार्यक्रम ससार के सामने हे । एक झस में 
समाजवादियों की और दूसरी हमारे देश में गाँधीजी की । सरकार 
के पास जितनी सत्ता और साधन होसकते है उन सबके ज़ोर पर 
गाज रुस में यह कार्यक्रम चछ रहा है, इसलिए सारी दुनिया का 
ध्यान उसकी तरफ आकर्षित हुआ है। हमारे देश में सरकार की 
सत्ता और साधन जितना विध्त डाल सके उस विध्त के वावजूद 
इस कार्यक्रम को कार्यान्वित करने का प्रयल होरहा है, इसलिए 
ध्यान ब्राकषित करने जैसे परिणाम आज हम नहीं बनला सकते। 
फिर भी इस कार्यक्रम की सम्भावनाओं को देख सकनेवाल़े विचार- 
शीढ छोगो का ध्यान तो इसकी तरफ भ्राकित हुआ ही है। इन 
दोनो कार्यक्रमों का तुलनात्मक विवेचन ही हमारा उद्देश्य हैँ । 
समाजवाद और सर्वोदय ये दोनो ही कार्यक्रम अतिम ध्येय 
के वारे में वहुत-कुछ मिलते हुए है। दोनो ही कार्यक्रम 
भनृष्य-जाति की मुक्ति और सुख-सतोष चाहते है । आज दुनिया 
में जो सामाजिक एवं आशिक विषमता दृष्टिगोचर होती है, जो 
जव्याय और जुल्म नज्षर आता है, दोनो ही कार्यक्रम उसका अन्त 
करना चाहते है। दोनो ही कार्यक्रम यह कहते है कि हरेक स्त्री- 
95 पछप को निष्ठायूवेंक अपना-अपना काम करना चाहिए। जो काम ते 


करे उसे खाने का अधिकार त हो और जो अपनी शक्ति के अने. 
९ 


१३० सार काम करने को तैयार हो उसे कम-से-कम इतना तो मिलना 
ही चाहिए जिससे वह ठीक तरह अपना जीवन-निर्वाह कर सके, 
यह दोनो ही कार्यक्रम चाहते है । 

समाज में से ऊँच-नीच का भेदभाव मिदे, अपनी प्रगति और 
विकास करते में किसीको किसी भी तरह की रुकावट ते हो, सब- 
को भागे बढ़ने के निविध्च अवसर मिलें और सबको समान अव- 
काश हो, थह दोनो कार्यक्रमों का ध्येय है । यहाँ-वहाँ किये जाने- 
वाले नाममात्र के सुधारों से इनमें के एक भी कार्यक्रम को सतोप 
नही होगा । क्योकि दोनो ही कार्य्रम क्रान्तिकारी है, प्रचलित 
रूढियो, विचारों तथा स्थापनाओ का मूल से ही सशोवन करके 
समाज की नई रचना करने का दोनो कार्यक्रम प्रयत्व कर रहे है। 
करोड़ो दलित और पीडित लोगो की सैकडो वर्षों से दवी हुई 
अभिलापाओं और आक़ाक्षाओ को दोनो कार्यक्रमों ने प्रकट किया 
है) इससे सर्वताधारण को अपनी गक्ति का पता छगा है, वे उसे 
भहसूसत करने छगे है और उनका आत्म-विश्वास बढा है। इत दोनो 
कार्यक्रमों के नेता गाँधीजी, लेनिन, ट्राटरक्री तथा स्टठालित अत्यन्त 
उद्यमी और सादा जीवन व्यतीत करनेवाले है । उन्होंने सर्वता- 
धारण के साथ तादात्म्य करके उनका प्रेम और विश्वाप्त प्राप्त कर 
लिया है। इसलिए भाज इन दोनो कार्यक्रमों में इतना शोर दिसलाई 
देता है और लोग इनकी तरफ थात्रा की टकटकी लगा रहे है । 

लेकिन साबनों के बारे में इत दोनो कार्यक्रमों में बहुत वडा 
अन्तर है, जिसके कारण तफ्मीछ में तया नवीन समाज-रचना 
की कल्पना में भी दोनों कार्यक्रमों में बड़ा भेद होजाता है । 

नवीन समाज-रचना के लिए समाजवाद हिसात्मक ऋत्ति 


को अनिवार्य मानता है। वर्तमान सरकारों के समस्त तत्र का १३१ 
सूत्र-सचालन पूँजीपति-वर्ग के हाथो में है। और इस पूंजीपति-बर्ग 
के हित का सरक्षण करने के लिए हरेक सरकार की सेना कटिवद्ध 
है। उसके सामने नवीन समाज-रचना अमल में ऐसे प्रयत्नों से 
भा ही नही सकती जिन्हे कि वैधानिक कहा जाता है। मौजूदा 
सरकार के सैनिक वल का सामना किये वगर कोई भी कान्ति- 
कारी पक्ष राजसत्ता पर अधिकार नहीं कर सकता, और सत्ता 
प्राप्त किये वाद भी अगर राजतत्न का पुराना स्वरूप कायम 
रहे--मानी इस समय कहे जानेवाले प्रजातन्त्रों में जैसा होता हैं 
उस तरह पालंमेण्ट का नया चुनाव हो और नये चुने हुए सदस्यो 
के द्वारा राज्य का कारोबार चढाया जाय--तो कोई भी ऋत्ति 
नही की जा सकती | क्योकि जबतक सारा समाज ऋत्ति के 
प्रिद्धान्तो को न समझने लगे तवतक चुनाव में ऋत्तिकारियों की 
वनिस्वत पूँजीपति और ऊपरी सुधारक हो सफल होगे | इसलिए 
अगर क्रान्ति करके लवीन समाजवादी समाज-रचना करनी हो तो 
पुराने राजज़त्र को जडमूल से उख्ाडकर समाजवादी सिद्धान्त 
से ओतप्रोत सगठित पक्ष को सारी राजत्त्ता हस्तगत करनी 
चाहिए । सावेजनिक मताधिकार, देश के समस्त मतदाताओ के 
द्वारा पालंमेण्ट के सदस्यों का निर्वाचन, जिसे प्रत्यक्ष चनाव 
(7076० श&८ा०४ ) कहा जाता हैं, ये सब इस अमशारी 
प्रजातत्र के करिश्से है । इनके मोह में न आकर समाजवादी पक्ष 
का अधिनायकत्व चलाया जाय तभी ऋन्ति कायम रह और सफल 
*, होसकती, हैं। इस तरह के राजतत्र को वे श्रमजीवी-बर्ग का 

बधिनायकत्व [ 0॥0799 ०६ त९ एलटबाताा ) कहते है । 


२३२ श्रमतीवी-वर्ग में उन्हींकरी ग्रिववी “होती हैं जो समाजवादी हो 
और अबनंतिक चत्ता उन्हींके हाय में होनी चाहिए। श्रमजीदी 
होनेपर भी जो निजी स्वामित्व में विश्वास रखते हो और भविष्य 
में खुद श्रम किये बगैर दूसरे के श्रम पर जीने की जाशा रक्लें, वे 
श्रमजीवी-वर्ग के (प्रोढिटेरियट) नहीं कहा चकते । पूंजीपति 
अथवा भद्रक्ोक वर्ग के होने पर भी जिनके विचार बदल यये हो, 
जो समाजवादी हो जायें जौर उत्ती बादर्श के बनुत्तार जीवन 
व्यतीत करने के लिए तैयार हो, उन्हें श्रमजीवी-वर्ग के यावी 
'प्रोलिटेरिबट' कहा जाता है। नये समाजवादी समाज में सभी 
ध्रोडेटेरियट' ही होने चाहिए | शारीरिक श्रम किये वग्रैर पूंजी 
के व्याज पर, ज़मीत के भाडे पर, अयबा अन्य किसी तरकीब 
से दूसरे के श्रम का छाभ उठाकर जीवव-यापन करनेवाला वर्ग 
ुर्ज्वा हैं। हम उस वर्ग के लिए भद्वलोक शब्द काम में लायेंगे। 
समाजवादियो की मान्यता के अनुसार आज सारे जन-समाज में 
दो वर्ग होगये है; एक निजी स्वामित्व तथा व्यक्तिगत स्वामित्व 
के हक अयवा उसमें विश्वास रखने और उसके जोर पर दूसरो के 
श्रम का छाम उठाने अबवा उठाने में विश्वास रखनेवाल्ा पूजी- 
चादी अयवा भद्रलोक (वृर्जा) वर्ग, और दूसरा निजी स्वामित्व 
तथा व्यक्तिगत स्वामित्व के हक न रखने में और इस वात में 
विव्वास रखनेवाला श्रमजीवी-वर्ग (प्रोलेटेरियट) कि हरेक स्त्री- 
पुरुष को किसी-न-किसी प्रकार का समाजोपयोगी श्रम अपनो शक्ति 
के अनुसार जरूर करना चाहिए। भरद्रं-वर्ग के लोग आज बपनी- 
अपनी शवित और गुजाइथ के मुताबिक श्रमजीदी-वर्ग का भोपण 
कर रहे है, इसलिए इन दो वर्गों को ओपक और शोपित नाम 


भी दिये जा सकते है । दोनो वर्गों के स्वार्थ परस्पर-विरुद्ध होने १३३ 
के कारण, इन दोनो वर्गों में जाने-अनजाने हमेशा संघर्ष होता 
ही रहता है । श्रमजीवी-वर्ग को अपनी स्थिति का यथोचित भान 
करना, उसमें अपने वर्ग का अभिमान (०४४४-0008ए0४7१४) 
/ पैदा करना और भद्न-वर्ग के मुकाबिले के लिए उसे सगठित 
करना--यह समाजवादियों का एक का्यंत्रम हें) इसे वे वर्गं-युद्ध 
(८४४४-००) कहते है । इस तरह समाज में आज जो अनेक वर्ग 
दिखलाई पड़ते हे, उव सबका आधार केवल घन ही नहीं होता । 
विद्या तथा सस्कारिता, कुछ, जाति, सत्ता आदि अनेक कारणों से 
वर्ग बनते हे । लेकिन समाजवादी ऐसा मानते है कि इन सबके 
पीछे असछी कारण आधथिक ही होती हैँ! इसलिए जो प्रोलेटेरियट 
न होजायें उन सबके विरुद्ध युद्ध-घोषणा करके उनको नष्ट ही 
कर देना चाहिए। बस एक 'प्रोलेटेरियट' वर्ग ही ससार में रहे। 
समाज की अन्तिम स्थिति की उनकी कल्पना यह है कि उसमें 
समस्त जन-समाज वर्गे-हीव (०४६४-)७३७) होजाय | इस वंगे-युद्ध 
में वे हिंसा को अनिवाय मानते हे । प्रचलित सरकार को उखाडकर 
राजसत्ता अपने हस्तगत करना, यह इस कार्य की शुरुआत है। 
फिर इस सत्ता के ज़ोर पर पूजीवादी अथवा भद्गवर्ग के तिकल्दत 
का काम होता है । इसमे प्रेम, दया आदि भद्र-समाज मे पोषित 
कोमल भावनाओं से प्रेरित होना निवंछता हैं । समाजवादी कहते 
है कि हम हिंसा के उपासक नहीं है, जहाँ हिंसा के वगैर काम 
चलता हो वहाँ हम हिंसा हगिज्ञ नही करेगे। फिर आज पूँजीवादी 
समाज में जो प्रत्यक्ष और परोक्ष हिंसा जारी है उसकी वनिस्वत 
तो हमारी हिंसा एक ही वार की और परिणाम में कम ही हूँ । 


5३४ पूँजीवाद का नाव होने के बाद ज्ोर-ज्वर्चत्ती की उरूरत नहीं 
रहेगी, इसलिए हिंसा बपनेबाप मिट जायगी। 
सर्वोब्य के बानी याँवीजी के कार्यक्रम में सारा दारोमद्ार 
अह्ता पर है । उच्च और चुद्ध ताथ्य की सिद्धि उतने ही उच्च, 
युद्ध और निर्दोष सावन बग्रेर सम्मव नहीं है। योर-जवरदत्ती 
बौर जुल्म-ज्वादती करके शान्ति बौर न्याय को बाघ्या रखना 
व्यू है। हित्ता-ाद्य प्राप्त क्या हुआ हिचा-द्ाय ही काग्न रहे 
सकता है। राजउ्ता जान्तिकारियों के हाव में दावे गद भी 
मजीनगने, वाबुबानों आदि छौजी सरजाम और फौज का तच्छा 
तो अमुक्त थोड़ें बादनियों के ही हाथ में रहेगा । सादा जनमनाव 
कभी फ़ौज पर कब्जा नही रद सकता, और न उसके मृकाविके 
हित्ता का प्रयोग ही कर सकता है। इसलिए जनता के ऊपर फौज 
ओर पुल्नि की नत्ता दो जाय ही रहेगी । रूख के समायगदी 
चाहें श्रमजीवी-वर्ग के हित की दृष्टि से ही सादा कान कर रहे 
हो, पर उनका काम फ़ोज ौद पुलिस के शोर पर चल रहा है । 
फ़रौज बोर पुलित के वल् से ही वे मम्गज पर अपना कब्जा रठ 
रहे हैं। हम तथा अन्य देयो में आज उनकी प्रवृत्ति भव और देव 
ही ऊँछा रही है। तमाजवादी दहते तो यह है कि हम पूँजीवाद 
का नाव करने जितना ही हिन्ा का प्रयोग करेगे, झेविन आम 
वर्ग को मुक्ति उदक्य घ्येप हो | 
नहीं है । क्योकि आज व्यपत्ति 





उसका क्या कर सकते है ? पुरानी नौकरशाही की जगह इस नई १३४५ 
नौकरशाही के नीचे भी जनता को तो पिसना ही होगा । क्योकि 
ज़ोर-जबरदस्ती के आधार पर निर्मित तत्र के आधीन रहने- 
वाली जनता सच्ची स्वतत्रता का अनुभव कभी नहीं कर सकती | 
गाँधीजी के कार्यक्रम की श्रेष्ठता यह है कि सरकार चाहे 
स्वदेशी हो था विदेशी, समाजवादी हो या पूजीवादी, उसमें उसे 
सर्वोपरि कभी नही मात्रा जाता। सरकार आखिर मनुष्य की ही 
पैदा की हुईं हैं, इसलिए उसका बनाया हुआ कोई कानून जब 
अन्यायपूर्ण मालूम पडे तब उसका सविनय भग करने का हरेक 
आदमी को हक ही नहीं है, बल्कि ऐसा करना उसका फर्ज है। 
किसी भी प्रकार के अधर्म या अन्याय का अहिंसक अतिकार करने 
की रीति जनता को सिखलाकर स्वातत्य-सिद्धि का एक उत्तम मार्ग 
उन्होने जगत्‌ को वतलाया है। आज जो देश स्वतत्र कहलाते हे ' 
उन देशो में सारी जनता कोई स्वतन्त्र नही है। परन्तु गाँघीजी 
का यह दास्त्र ऐसा है. कि इसका उपयोग वालक-बृद्ध, स्त्री-छुरुप, 
शिक्षित-अशिक्षित, कोई भी करके अपनी स्वतत्त्रता का उपभोग 
कर सकते है । मनृष्य की घर्मबुद्धि (0005८०४०४) की स्वतवतता 
को गाँधीजी अमूल्य वस्तु मानते है और किसी भी आधिक लाभ 
की खातिर उसको छोडने से वह इन्कार करते है | गाँवीजी सर- 
कार की सत्ता अमृक हद तक ही स्वीकार करने को तैयार हैं, 
जहाँ धर्म या सिद्धान्त का प्रदन आावे वहाँ वे ज़रा भी शुकते को 
सैयार नहीं है। सव तरह के भय-अलोभन, बोर-बबरदस्तो, 
शरीरबल या हिंसा का वह सब तरह से बिलकुल नियेध करते है। 
समाजवादियों को मनुष्य-स्वभाव या उसकी धर्मंबृद्धि पर 


३३६ विश्वास नहीं है। घनिक और मालिक में घर्मबुद्धि हो ही वही 
सकती जौर न प्रकट ही होगी, वह उन्होंने मान लिया है। धर्म 
जेसी कित्ती चीज को ही वे स्वीकार नहीं करते । उसे तो वे एक 
भा समझते हूँ। इसीलिए सैनिक वरूवाली वाहय सत्ता की सर्वो- 
परिता का वे आग्रह रखते हूँ । 

गाँवीजी मनुष्य-त्वमाव पर विश्वास रखते है। संयोगवश 
आज उसमें विक्ृृति चाहे आगई हो, लेकिन बगर लोगो को पूरी 
तरह शिक्षा दी जाव तो समाज में परत्पर विश्वात और 
प्रेम की स्थापना होने में देर न छगे और हिता अबबा सरकार 
की जोर-चवरदस्ती के वग्रैर सब सुवार चमाज में किये जा सकते 
हैँ। आज तो बन्य सरकारो की भाँति रूस की तमाजवादी सरकार 
भव और दवाव से हो बुबार करा रही है। उत्ता के जोर पर 
सुवारो का अमछ जल्दी होता हुआ दिललाई पडता है, परन्तु चत्ता 
के वल पर जनता के हृदव में उप्तका प्रवेश नहीं हो सकता बोर, 
इसलिए, वह चिरत््यायी नहीं होता । बहुत वार ऐस्ा होता है कि 
इस तरह की घोर-शवरदस्ती से कराये हुए मुवार दूमरी पीढी 
संतोपपूर्वक स्वीकार कर छेती है । मगर मूल की जोर-अबरदलो 
का अंतर तो नहीं ही मिव्ता | जोर-जवरदस्ती की दुमरी और नई 
लहर आते ही तारी इमारत फिर से ढह जाती है। अन्य देशो की 
प्राचीन भौर अर्दाबीन चस्कृतियाँ चुलनात्मक रूप में थोडे-बोडे 
समय चमककर मिट गईं, पर हिन्दुस्तान और चीन की प्राचीव 
संत्कृतियाँ तत्त्ततः बपने मूलस्वल्य में अमी भी कायम हैँ। ऐसा 
क्यो हैं, यह सोचने को वात है। वात वह है कि हिन्दुस्तान और 
ज्वींन मे दूसरे देशो की तरह सैनिक दिग्विजय नहों कीं, वल्कि 


उनके ऊपर अनेक सैनिक आक्रमण हुए है। हमारा देश तो अनेक १३७ 
वर्षो से राजनैतिक पराधीनता में भी ग्रस्त है। तथापि हमारे 
ऊपर आक्रमण करनेवाछे देशो की सस्कृति के नामशेष होजाने 
पर भी हमारी सस्कृति कायम हैं। क्योकि हमारे यहाँ उसका 
निर्माण दरीरबल पर नही वल्कि आत्मवल पर हुआ है । 
साधनों के भेद की वजह से दोनों कार्यक्रमों में एक 
महत्वपूर्ण अन्तर यह होजाता है कि जव्तक राजसत्ता हाथ में न 
जावे तवतक समाजवादी कार्यक्रम का अमल विलकुल ही नही हो- 
मकता । वे जो आधिक फेर-बदल करना चाहते है उसकी शुरआत 
भी राजसत्ता के बगर नही होसकती । रूस में राजसत्ता हस्तगत 
करने का अनुकूल अवसर मिल गया यह दूसरी वात है, पर अन्य 
देशों में तो आज समाजवादियों को मारे-मारे हो फिरना पड रहा 
है। क्योंकि अपनेको उलट देनेवाले किसी भी कार्यक्रम को-- 
फिर वह हिंसात्मक हो था अहिसात्मक--कोई सरकार नही 
चलने देना चाहेगी। अहिंसात्मक कार्यक्रम की ही यह खूबी 
हैं कि चाहे जितनी प्रवल सरकार भी उसे रोक नहीं सकती। 
तब पिछली लडाई में हम क्यों नही जीते, यह प्रन पाठकी को 
जरूर होगा । छेकित हमारी यह लडाई सत्य और शुद्ध अहिना 
के आधार पर न रह सकी, यही उसकी निष्फृठता को संबरसे 
बडी वजह हैँ। मगर अभी भी हम अपना रचनात्मक कार्य करके 
जनता की शक्ति बढा सकते हैँ। इसके विरुद्ध समाजवादी कार्य- 
क्रम में तो जनता जितनी ज्यादा कुचछी जायगी, उसका जितना 
अधिक शोषण होगा, और उसे जितना अधिक सताया जाबगा, 
उतनी ही वह अधिक व्याकुल होगी और अन्त में सामना करेगी, 


१३८ ऐसी निर्यात के ऊपर आधार रखकर बैठना पडता है। कत्ता 
हाथ में आवे तवतक खाली वातें, स्पीचे और योजनायें ही करने 
को रहती हू । जिसे 'भर्गेनाइज़' (संगठित) करना कहा जाता है, 
उसके सिवा दूसरा कोई कार्यक्रम होता ही नहीं। 'बारयें- 
नाइच्र करने में उभाडने के सिवा और कुछ हो ही नही सकता । 
और वह भी ऐसे गृप्त रूप में अथवा अन्य किसी प्रवृत्ति के 
अन्तर्गत करना पडता हैं कि मृर प्रवृत्ति बहुत वार विस्मृत 
होजाती है और गृप्त रहना ही मुख्य प्रवृत्ति वत जाता है। 

गाँवीजी के कार्यक्रम में राजसत्ता हस्तगत करने से पहले भी 
सामाजिक और आर्थिक रचनात्मक कार्य किया जा सकता है। 
छोग अपने ही पुरुषार्थ तथा स्वाचलम्बन से वहुत-कुछ कर सकते 
है। कोई कुटुम्व अथवा गाँव अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति 
जितना स्वावलम्वी होजाय तो वर्तमान पूँजीवादी उद्योग-व्यवसाय 
के द्वारा चलनेवाले शोपण में से वहुत-कुछ तो बच ही सकता 
है । गाँचीजी के खादी तथा ग्राम-उद्योग के कार्यक्रम में यही वात 
है मास का कहना है कि राजनतिक स्वतत्रता बहुत कुछ 
शा्थिक स्वत्तत्रतता पर ही निर्मर हैँ। आर्थिक स्वतन्त्रता से ही 
राजनैतिक स्वृतत्रता का उदय होता है। यह देखते हुए तो राज- 
सत्ता हस्तगत करने के लिए केवछ शरीरवल पर आधार रखने के 
बदले, उद्यम और स्वावरूम्बन द्वारा जनता की आधिक और नैतिक 
शक्ति बढाने का गाँधीजी का कार्यक्रम अधिक महत्वपूर्ण है। 
उनके कार्यक्रम में मनुष्य को अपनी स्थिति का भान होते ही वह 
उस्ते सुधारने के लिए स्वय प्रत्यक्ष कार्य करने में प्रवृच्त हो सकता 
है, और ऐसा करते हुए वह अपनी जविति बढ़ाता जाता है 


वालक-वृद्ध, पुरुष-स्त्री, अमीर-गरीब, शहरी या ग्राप्तीण, शिक्षित- १३६ 
अशिक्षित, हरेक कुछ-त-कुछ कर सकता हैं। जनता अपनी शक्ति 
जितनी बढ़ाती जाय उतने स्वराज्य का उपभोग करती जाती 
है। फिर जब राजनैतिक स्वराज्य स्थापित हो तब भी, इस 
रचनात्मक प्रवृत्ति से प्राप्त शिक्षा के कारण, अपने प्रति- 
मिधियो के ऊपर उचित अकुश रखने की शक्ति जनता में आगई 
होती है । 

समाजवादियो का दावा ऐसा है, अथवा वे ऐसा ध्येय' रखते 
है, कि समाज का सारा तत्र भौगोलिक आधार पर अथवा धन्धों 
के आधार पर छोटे-छोदे स्वस्त्ताक (ख़ुदमुख्तार) मण्डलो के, 
जिन्हे कि रूस में 'सोवियट' कहते है, द्वारा सचालित हो । परन्तु 
इस ध्येय. की सिद्धि के लिए साधन-हूप तो अत्यधिक केद्रीभूत 
सत्तावाला और मनृष्य-जीवन के प्रत्येक अग पर अकुश रखनेवाला 
एक जबरदस्त मध्यवर्त्ती (केन्द्रीय) तन्‍त्र उन्होने खडा किया है । 
आज रूस में हरेक आदमी को क्या करना, क्या खाना, वच्चों 
को कैसी शिक्षा देती, स्वयं कंसे विचार बनाने चाहिएँ, इस संवकी 
व्यवस्था का काम सोवियट सरकार ने अपने हाथ में ले लिया है । 
प्रेसो, पुस्तकों और सस्थाओ पर रूस मे सरकार का जितना अकुश 
है उतना अन्य किसी देश में शायद ही होगा । समाजवादी 
उपदेशको और प्रचारकों के सिवा अन्य कोई उपदेशक या प्रचारक 
वहाँ अपना काम नही कर सकते। ऐसी परिस्थिति में क्‍या छोटे-छोटे 
मण्डल (खुदमुख्तार) रह सकते है ? हम साध्य चाहे जो तय करे, 
परन्तु उसका निर्माण तो स्वीकृत साधनों की अमल में लाकर ही 
होता है। जबरदस्त मध्यवर्ती समाजवादी तस्त्र में से छोटे खुद- 


१४० मुख्तार आ्राममण्डलो का अस्तित्व में आना दूसरी क्रान्ति हुए वग्ेर 
सम्भव नही मालूम पडता। 
गाँवीजी के कार्यक्रम में थोडे-वहुत मश में खुदमुख्तार ग्राम- 
मण्डछो पर पहले ही ज़िम्मेदारी का भार रक्खा जाता है । 
राजनैतिक प्रवृति में पढ़ने से पहले भी ये प्राममण्डल बहुत-सी 
बातो में स्वावलम्धी और इसलिए स्वतत्र होसकते है। यह वात 
हम लोगो की जनमघृट्दी में ही मिली हुई हैँ । हमारे देश में जनता 
की प्राणशक्ति विलायत में जिप्ते 'स्टेट' कहते है और मपने देश 
की आज की भाषा में जिसे 'सरकार' कहा जाता है उसमें कभी 
तही रही । राजनैतिक दृष्टि से हम अनेक वर्षो से पराधीन है, 
और हमारे यहाँ अनेक सरकारे आई-ई है, मगर हमारी जनता 
ने अपनी सामाजिक स्वतत्रता बनाये रकखी । इस अग्रेज़ सरकार ने 
ही हमारी इस प्राणशक्ति, हमारी उस स्वतंत्रता पर प्रहार किया 
हैं। जनता की इस नष्ट की हुईं प्राणशक्ति में ववजीवन का 
सचार करके गाँवीजी जनता की सच्ची स्वतत्रता प्िद्ध करना 
चाहते है । 
अपनी जरूरत की सारी चीज्ो का उत्पादन यथासम्भव कंछ- 
कारखानो के द्वारा करता समाजवादी कार्यक्रम का एक महत्वपूर्ण 
भंग है | वर्तमान पूँजीवाद में एक छोटे वर्ग ने उत्पत्ति के साधनों 
पर अधिकार किया हुमा है और वह वर्ग समाज को उपयोगी 
वस्तुओं की आवश्यकतापृत्ति के उद्देश से नही वल्कि मुनाफे कौ 
दृष्टि से अपने कारखाने चलाता है । यंत्रो को ज्यो-ज्यो नई खोजें 
होती जाती है त्यो-त्यो वेकारी बढती जाती हैँ। फिर ये सब यत्र 
जिसके कब्दे में हे वह उनपर अपने अधिकार के जोर पर गरीबों 


का शोषण करता है, जिससे गरीबी और भूखमरी भी बढती जाती १४१ 
हैं । समाजवादियो का कहना यह हूँ कि ये यत्र और कारखाने 
स्वय कोई ख़राव चीज़ नही है । इनके दुरुपयोग, इनके स्वामित्व 
द्वारा होनेवा़े आम लोगो के शोपण, मौजूदा गरीबी, वेकारी 
तथा भुखमरी की तो वजह है। उत्पत्ति के समस्त साधनों पर 
यदि सारे समाज का स्वामित्व कर दिया जाय, तो उसमें मुनाफे 
की बात न रहकर समाज की आवश्यकतायें पूरी करने की ही बात 
रहे । फिर समस्त उत्पादन नियत्रित होसकता है, यानी समाज 
की आवश्यकतानुसार ही चीज़ें तैयार की जाये | इस समय निजी 
उत्पादको मे जो प्रतिस्पर्धा होती हैँ वह प्रतिस्पर्धा फिर रहे ही 
नही । फिर समाज में हरेक को उसकी शावित के अनसार काम 
देने तया उसकी भावश्यकतानुसार उसे मिलने की व्यवस्था भी 
समाज की तरफ से ही हों । इसलिए वेकारी तो फिर हो ही 
नहीं | क्योकि जो काम करने को तैयार हो उन्हे खाने को तो 
मिलेहीगा । फिर यत्रो और भाफ तथा विजली जैसी भौतिक 
शक्तियों हारा काम लेने की वजह से मनृष्य-जाति पर से श्रम 
का एक वडा वक्ष उतर जांता है, और उत्पादन तेज़ी से होने के 
कारण लोगो को कम घण्टे काम करना पडता है । इससे हरेक 
को खूब फुर्ेत मिलती है, जिसका उपयोग वह अपनी सस्कारिता 
बढाने में तथा आामोद-प्रमोद के कामों में कर सकता है।इस 
कार्यक्रम के अनुसार सारे रुस को कारखानेमय कर डालने की 
खेती तक यत्नो ते करते की--जबरदस्त प्रवृत्ति इस समय जारी 
हैँ, जिसके फलस्वरूप एक बिलकुल नई सस्क्ेति का निर्माण हो 


रहा है। 


१४२. गाँधीजी यत्य के दृश्मन तो हगिज़ नही है। उनका विरोध यंत्रो 
से नही वल्कि यत्रो के लिए दीवाने होने से है। वैज्ञानिक और 
याधिक सगोधन निजी छाभ और नफे के सावन ने होने चाहिएँ। 
श्रम का बचाव अमुक वर्ग के लिए नहीं बल्कि सारी मानव-जाति 
के लिए होता चाहिए, इस बारे में समाजवादियों और उनके 
विचार मिलते हुए हे। परन्तु गाँधीजी ऐसे यत्नो को भीमित 
करना चाहते है जो अत्मन्त सर्चीले हो भौर बडे पैमाने पर ही 
चल सके। उनका कहना है कि यत्र का विचार करते वक्‍त उत्पादन 
का नहीं वल्कि मनुष्य का विचार प्रवात होता चाहिए। जिन 
यत्रो के कारण, उपयोग में न जाने की वजह से, मनुष्य के अग 
विकम्मे हो जायें, उन यत्रो के वह विरुद्ध है । जो यंत्र मनृष्य तया 
उसके द्वारा काम के छिए पाले जानेवाछे पशुओ को निकम्मा 
और उसके फलत्वरूप निर्वाह के साथनों से रहित वना देनेवाले 
हो, उन्हें वह अनिष्ट मानते हे । परन्तु जो यत्र मनृष्य और उत्तके 
पाले हुए पशुओं के श्रम को हछका करने की दृष्टि से अयवा 
उनका समय बचाने की दृष्टि से ही बने उन्हें वह आमतौर पर 
इष्ट मानने है । ऐसे यंत्र बनाते के लिए बड़े कारखानो को ज़लरत 
हो तो वे रहे, पर उनपर स्वामित्व सारे समाज का होता चाहिए । 

यंत्रों के बारे में इसे गाँवीजी के विचारों का चार कह्ा जा सकता 
है । परन्तु असली वात तो यह है कि हमारे देश की मौबूदा 

हालत में देश को यत्रमय भौर कारखानेमय कर डालने का प्रइत 

व्यावहारिक ही नहीं हैं । अभी तो ऐसी परिस्थिति है कि अपने 

देश में जितने यत्रों का प्रवेश करेंगे उतने ही अधिक शोषित और 

पराधीन बनेगे। फिर रूस में जबरदस्ती कुछ-कारलाने दाखिल 


करने की जैसी प्रवृत्ति चल रही है वैसी प्रवृत्ति तो, हमारे पास १४३ 
सत्ता हो तो भी, गांधीजी की कार्य-पद्धति और सर्वोदय के 
सिद्धान्तो की दृष्टि मे अनिष्ठ ही है । गाँधीजी तो यही कहते हे 
कि खेतो और दूसरे उद्योग-धन्धो में जहाँतक मनुष्य के हाथ-पैरो 
का उपयोग हो सकता हो वहाँतक यत्रों से काम न लिया जाय । 
अनिवार्य अर्धवेकारी हमारे देश की सबमे विकट समस्या है । यत्रो 
के आक्रमण से मनृष्य के साथ उसके पाले हुए पश्यु भी बेकार होने 
लगे हैं । इसलिए जवतक अपार मानव-शक्ति और पशु-शक्ति 
हमारे देश में निकम्मी पडी रहेगी तवतक भौतिक शक्ति का 
प्रवेश कर यत्र जारी करने का विचार हमारे लिए बेहूदा है । 
इसके अलावा यह वात तो हुई कि मनृष्य शारीरिक श्रम करे तो 
उससे उसकी कलाकुशलता बढती है, वौद्धिक विकास विशेष 
होता हैं और काम में से आनन्द और सनन्‍्तोष अधिक मिलता है । 
इसलिए सीमित क्षेत्र मे यत्रो को स्वीकार करके गाँधीजी का 
ज्ुकाव तो छोटे-छोटे गृह-उद्योगो और प्राम-उद्योगो की ओर हो 
है। विज्ञान और यत्रविद्या में आज जो प्रगति हुईं है उसका अपने 
गृह-उद्योगो तथा ग्राम-उद्योगो के साधनों का सशोधन करने में 
जितना उपयोग किया जा सके उतना तो करना ही चाहिए । 
पुराने अश्ञास्त्रियों की तरह समाजवादी भी यह मानते हे 
कि आवश्यकतायें ओर सुख-सुविधा के साधन वढाते जाना 
सस्कृति की एक निशानी है।इस सवध में समाजवादियों की 
विशेषता यह है कि वे ऐसी अय॑ं-व्ववस्था करना चाहते है जिससे 
मनुष्य-मात्र को ये साधन उपलब्ध हो। परन्तु लोगो का ध्येय 
अपनी सुख-सुविधायें बढाते जाना ही रखा जाय, तो यह निश्चित 


१७४ करना वहुत मृह्िकल हैँ कि उसका अन्त कहाँ होगा और संतोष 
था तृप्ति कहाँ जाकर होंगी। फिर मानव-पुरुपार्थ का अतिम 
ध्येय कोई सासारिक सुख-सुविधायें ही नही है । 

सर्वोदिय का कार्यक्रम यत्रो की तरह आवश्यकताओं की भी 
मर्यादा रखने के छिए कहता हैं । जीवन कष्टमय न होना चाहिए 
और उसके लिए अमुक सीमा तक आवश्यकतायें वढानी ही चाहिएँ। 
उदाहरण के लिए, इस समय हमारे देश में रहन-सहन का जो ढग 
है वह तो ऊँचा होना ही चाहिए | ढेकिन आवश्कताओं को अम- 
याद रूप से वढाते ही चठे जाओ और उसके लिए उत्पादन के 
पीछे छगे रहो यह चात गाँधीजी को पसन्द नही हैँ । हम अपने 
जीवन को ययासम्भव सादा--पर सादे का मतलूव कष्टपूर्ण नही 
हैं--वनाडे तो इस समय के वहुत-से अनिष्टो से सहज ही बचा 
जा सकता हैँ । गाँधीजी के स्वदेशी धर्म का विवरण देने की यहाँ 
कोई जरूरत नही है । आायात-निर्यात के व्यापार की इस समय जो 
वहुत अनावश्यक और निरथंक वृद्धि हुई है, तथा जिस व्यापार ने 
विभिन्न देशों के वीच लडाई का स्वरूप धारण कर लिया है, वह 
व्यापार--यानी झगडे का बडा कारंण--इस धर्म के पाछन से 
अपनेआप मिट जायगा । 

अव हम निजी स्वामित्व पर विचार करे । ज़मीन, खान, 
जगल, कारखाने जैसे उत्पत्ति के जो मृच्य साधन हे उन्हे इस समय 
समाजवादी सामाजिक स्वामित्व के कर ही रहे हे। लेकित 
उसके अलावा निजी स्वामित्व के जो हक है उन्हे भी वे नप्ट 
करना चाहते हे । क्योकि निजी स्वामित्व के ज़ोर पर ही मनुष्य 
दूधरों पर सत्ता चछा सकते भौर दूसरों के श्रम का अनुचित छाम 


उठा सकते है । मनुष्य के पास बहुत सी सम्पत्ति हो तो अपने १४४ 
उपयोग जितनी रखकर बाकी पर से उसे अपने स्वामित्व का 
अधिकार छोड देना चाहिए। मनृष्य के पास बहुतसे मकान हो 
तो अपने उपयोग कछायक ही वह रख सकता है। दूसरों को भाडे 
पर वह मकान नहीं उठा सकता। उनपर अपना अधिकार भी उसे 
छोड देता चाहिए। फिर अपने उपयोग के लिए रखे उसपर भी 
उपयोग जितना ही उसका अधिकार हो सकता हैं। वह अपनी 
जीवितावस्था में उसे बल्शीस में या मरने के वाद विरासत में किसी- 
को नही दे सकता । यह राजसत्ता के द्वारा किया जाता चाहिए। 
गाँधीजी निजी स्वामित्व के हक को नष्ट करने के लिए नहीं 
कहते, लेकिन उसके ऊपर अकुश्ष ज़रूर लगाना चाहते है | अपने 
पास जो सम्पत्ति हो उसका रवामी समाज की ओर से उसका ट्रस्टी 
हो, ऐसा वह कहते हे । इसलिए स्वामित्व के हक के साथ उसके 
ऊपर स्वामित्व की ज़िम्मेदारी भी आती है । तत्त्वत इन दोनो 
कार्यक्रमों में अन्तर इतना ही रहता है कि समाजवादी जिम्न 
सम्पत्ति को समाज के स्वामित्व की बनायें उसका प्रवन्धकर्ता 
सरकार की ओर से नियुक्त होता है, जबकि गाँवीजी के 
कार्यक्रम में समाज के हित की दृष्टि से सम्पत्ति का उपयोग 
करने के लिए उसका मालिक स्वयं ही अपनेको ट्रस्टी अयबा 
प्रवन्धकर्ता बना लेता है। समाजवादी कार्यक्रम में सरकार इस 
बात को देखती हैं कि प्रवन्धकर्तता अपना कत्तंव्य पुरी तरह पालन 
करता है या नही, जबकि गाँवीजी के कार्यक्रम में मालिक या ट्रस्टो 
( अगर पूरी तरह अपने कत्तैव्य का पालन न करे तो समाज को 
उम्रके विरुद्व सत्याग्रह करना पडता है । गाँवीजी के कार्यक्रम में 
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१४६ सत्ता छोगो के पास रहती है और अपनी अक्ति के अनृत्तार वें 
उसका अमल कर सकते हैं। समाजवादी कार्यक्रम में सत्ता छोगो के 
प्रतिनिधि होने का दावा करनेवाली सरकार के हाय में रहती है। 

एक दूसरी दृष्टि से देखिए तो गाँधीजी का कार्यक्रम समाज- 
बादी कार्यक्रम की अपेक्षा श्रेठ लगता है। उत्पत्ति के समस्त साधनों 
प्र समाज का स्वामित्व होजाय, यानी उनकी व्यवस्था निर्वाचित 
मण्डलो या मनृष्यो के द्वारा हो, तो दूसरे सद छोगो को तो अपने- 
को सौंपा जानेवाछा काम अववा श्रम उनकी सूचना के अनुसार 
करना ही रह जाता है। फर्न कोजिए कि समाजवादी घिढालों 
के अनुसार किसी गाँव की सारी खेती का विभाजन होगया है । 
उस खेती की व्यवस्था साथ याँव इकट्ठा मिलकर तो कर नहीं 
सकता, इसलिए उन्हें उसके लिए कोई मण्डरू नियुक्त करना 
पड़ेगा । ज़मीन कब जोती जाय, उसमें कितना खाद काफी होगा, 
उसमें क्या-क्या चीज़ वोई जाय और कव-कव उसकी निदाई- 
वुआई वगरा की जाय, वह सव वह मण्डल ही तय करेगा | अगर 
सिंचाई करनी हो तो वह भी कब की जाय, यह मण्डल ही 
सोचेगा ! इसलिए दूसरों के सोचने की तो कोई खाल वात रह ही 
नही जाती । गाँवीजी के कार्यक्रम में काम करनेवाले हरेक 
कुटुम्व के पास उत्तत्ति के साधन अधिकांश में अपने स्वामित्व 
के ही होते हैँ । इसलिए खेती करनी हो तो उस सम्बन्धी सारी 
मौर दूसरा कोई उद्योग करना हो तो उसकी तफमीलछी वातो 
पर---जैसा कच्चा माल कहाँसे लाना, कव खरीदना, उसमें से 
क्या-क्या वनावा, वया-क्या बेचना, इस सवका--उस्को विचार य 
करना पड़ता है जौर इस सब नफ़े-नुक़तान को जिम्मेदारी उत्तीपर 


रहती है । इस तरह काम करने से जिस ज़िम्मेदारी और होशि- १४७ 
यारी का खयाछ रहता है, जो विचारशक्ति पैदा होती है, विविध 
विपयो का जो सामान्य ज्ञान मिलता है, वह सौंपा हुआ काम 
निश्चित समय करनेवाले मजदूर में नही होता | काम के हारा 
जो शिक्षा मिलती है और जीवन का जो विकास होता हैं वह 
मनुष्य के खाली मजूर बन जाने पर नही हो सकता । 

इसके विरुद्ध समाजवादी यह दलीछ जरूर कर सकते हे कि 
गाँधीजी के कार्यक्रम में हरेक सनृष्य को अधिक घण्टे काम करना 
पडेगा, जबकि हमारे कार्यक्रम में यत्रो और भौतिक शक्ति की 
मदद होने के कारण समाज की आवध्यक्रताओ जितनी चोौज़े थोडे 
घण्टो के काम से ही तैयार की जा सकेगी और सब लोगो को 
जो अधिक अवकाश मिलेगा उसका उपयोग वे जीवन का विकास 
करनेवाली प्रवृत्तियो में करेगे । छेकिन अवकाश यथा फुर्तत का 
सदुपयोग करता उतनी सहज बात नदी है जैसा कि समझा जाता 
है। हमारे सुशिक्षित माने जानेवाले व्यक्ति उन्हें मिलनेवाले 
अवकाश का कैसा उपयोग करते है, इसकी अगर ठीक-ठीक जाँच 
की जाय तो इस वात की कल्पना हो सकती हूँ कि अवकाश में 
से जीवन के विकास की सम्भावना कितनी कम है! 

गाँधीजी स्वामित्व का हक मिटाने के लिए नही कहते, मगर 
उमकी सारी अर्थ-व्यवस्था ऐसी है कि मालिको के लिए शोपण 
की गुजाइश ही नही रहती । ग्रृह-उद्योग और ग्राम-उद्योग द्वारा 
होनेवाली उत्पत्ति में पूँणी और श्रम के झगड़े के लिए भी गुंजा- 


$ इृश नही रहती | 
कारखानों के जीवन मे-- फिर चाहे वे कारखाने सामाजिक 


१४६८ स्वामित्व के ही क्यों न हो--तया जीवन के प्रत्येक अग पर अक्ुघ 
रखनेवाल़े वेन्रीमूत सत्ता वाले राजतत्र में कुटुम्ब-प्रयां टूट जायगी, 
ऐसा भी एक भय है। समाजवादी कहते है कि हम कुंदुम्व- 
प्रथा को तोड़ना नही चाहते, पर यह हमें ज़रूर मालूम पढ़ता है 
कि हमारी अर्थव्यवस्था में कुटुम्ब-सया निभ नही सकेगी और 
इसका हमें कोई दुख भी नहीं है । पुरुष-स्त्री दोनो कारखानों 
अथवा खेतों में काम करने जायें, दोनों को अपने सोविमट की 
ओर से खाने को मिले और वालकों की शिक्षा की व्यवस्था भी 
सोवियट अपने ऊपर ले छे, वीमारी, वृढ्धपे अबवा अल्यायु के 
बालकों के लिए भी कोई सम्पत्ति जमा करने की जरूरत न हो, 
क्योकि इस सकी ज़िम्मेदारी सरकार के ऊपर होती है, तो 
फिर कुटुम्ब-सस्था का प्रयोजन बहुत कम रह जाता है। इस 
समय रूस में विवाह तथा तलाक केवछ उस विभाग के दफ्तर 
में जाकर स्त्री-पुरुप द्वारा अपनी ऐसी इच्छा झाहिर करने मर्ति 
से हो सकते है । अन्य देशो में विवाह-सम्बन्ध के वगैर होनेवाले 
स्त्री-पुरुप-सम्बन्ध अपमानजनक अथवा कलंकरूप माने जाते है, पर 
वहाँ ऐसी भी कोई वात नहीं है। इतने पर भी ऐसा मानते की 
कोई वजह नही है कि वहाँ दुराचार का साम्राज्य है। सस्तार के 
हरेक बड़े शहर में वड़े-वडें चकले (वेश्यालय) उस-उस शहर की 
कलकित करते है, पर मास्कों में आज यह वात बिलकुल नही 
रही है, और इस धन्वेवालों स्त्रियों को खास तौर से शिक्षा देकर 
विविध कामो में छूगा दिया गया है । 

गाँधीजी के कार्यक्रम में कुदुम्ब-अथा के महत्व पर खासतौर से 
जौर दिया जाता है | कुटुम्ब-प्रया का सबसे महत्वपूर्ण उद्देश्य 


वालको की शिक्षा हैं। कुटुम्ब की सार्थकता इसी वात में है कि १४६ 
जिन बालकों को खुद ही पैदा किया है उन्हे स्त्री-पुरुष दोनो साथ 
मिलकर अच्छी तरह शिक्षित वनाये । बालको के सर्वांगीण विकास 
के लिए प्रेममय वातावरण की अत्यन्त आवश्यकता है | बिलकुछ 
छोटे बालकों के पोषण के लिए नसेरी' (शिशुगृह)भऔर उससे कुछ 
बडी उम्र के वालको के लिए बाल-छात्रालय बनाये जाते है, परन्तु 
कुटुम्ब॒का प्रयोजन उनसे कभी सिद्ध नही हो सकता | वयोकि 
शिक्षक चाहे जितना शास्त्रीय ज्ञान रखते हो, पर वे माता का 
स्थान नही के सकते कुटुम्व में बालकों को माता-पिता के प्रेम 
की जो शीतल छाया मिलती है और माता-पिता की देखभाल मे 
वे जितनी भच्छी तरह परवरिश पाते है उतनी शीतल छाया और 
देखभाल नसंरी' तथा वालछात्रालय में मिलना रगभग असम्भव 
ही है। आज के हमारे कुटुम्बों में ऐसा वातावरण दिखलाई नहीं 
पडता तो उसमें सुधार करना चाहिए, पर इतने वर्षो के सामाजिक 
पुरुषा् के बाद कुटुम्ब-प्रथा का जो विकास हुआ है उसे नष्ट हो जाने 
देने--अथवा उसका नाश हो जाय ऐसी रचना करने में तो दुनिया 
का नुकसान ही है। कुटुम्त में जिन सामाजिक सदगुणो का विकास 
होना सम्भव है, वे 'नर्सरी' था बाल-छात्रालय में नही आ सकते । 
दोतो कार्यक्रमों की तुलना का सार निकालने पर मालूम 
पडता है कि समाजवादी कार्यक्रम कुछ विशेष निश्चित स्वरूप 
का है, क्योकि उसकी सारी योजना सैनिक ढंग पर की हुई है । 
समाजवादी सेता तथा पुलिस की मारफंत और सरकारी अकुशवाल़े 
प्रेस, रेडियो, सिनेमा आदि प्रचार के साधनों द्वारा नवीन समाज- 
रचना खडी करना चाहते हे। वाहरी दवाव पर उसमें विशेष 


३४० बाघार रहता है, इसलिए उनमें बाह्य परिवर्तन वद्धी होता हैं 

गाँधीजी की प्रवृत्ति आन्तरिक परिवत्तन फरने की हैं। उनके 
दार्येत्रम में बाहरी दवाद को गृजाइम नहीं है। उनके बार्यन्‍्म 
का मुस्य अग यह है हि ठोगो को नये टग से विभार करना ना 
जाय । उनको अपील केवड मजूर-वर्ग, क्रिवाननवर्ग अग्वा दलित 
वर्म से ही नहीं है, वल्कि धनिको और मालिकों में भी है। धतिका 
और माहिको का वह नाश नही चाहते, पर उनका हृदय-सरिवित्तेव 
क्रके उन्हें बन्याय-अत्याचर करने मे रोकते हैँ। फ़िर उनके 
कार्यक्रम के बनुसार सारी अर्द-रचना है अपनेशाप ऐसी वस्तो 
हूँ कि उसमें अन्याय-बत्याचार की गुजाइग् ही नहीं रही! 
उत्में सत्ता बौर धन की प्रतिष्ठा के बदले सेवा बौर गरीस्थ्रम 
की प्रतिप्ठा की स्यागना होती है । ये सव फ़ेर-जदल आनरिक 
होने के कारण जितना मूस्य-परिवर्तत गांधीजी के कोर्यक्रम मे 
होता है उतना मूत्य-परिवर्तत समाजवादी कार्यक्रम में नहीं होता। 
समाजवादी कार्यक्रम में सैनिक्वल, बड़े पैमाने पर उत्पादन, 
यत्रो का दीवानापद, आवश्यक्षताओं को अमयाद वृद्धि, थे सब 
चीज़ें पुरानी अर्थ-रचना में की हो रहती है, जबकि महिंसा तथा 
स्वदेशी-धर्म द्वारा गाँवीजी एक बिलकुल हो नये दर्गद का निर्मान 
करते है | उप्तमें वाहरी दबाव ने होने से उनकी कल्यनातुसार 
हुई रचना अधिक चिरत्वायी तवा नुल्ष्ान्तिमय होने की सम्मा 
बहा है! उसमें किसीके प्रति कोई हे या ईर्प्पा ने होते के कारण 
वह एक पक्ष वा वगे के कत्माण का नहीं बल्कि सबके कत्वाप 
का कार्यक्रम हैं। इसीलिए गाँवोजी ने उसका जो सर्वोद्य वार 
खत्ता है वह सार्थक हैं। 


$ ८; 


गाँवी-नीति 
( ले०--ी जैनेंल्रकुमार ] 

कहा गया कि गाँधीवाद पर कुछ लिखकर दूं ! भेरे लेखे 
गाँधीवाद शब्द मिथ्या है। जहाँ वाद है वहाँ विवाद अवश्य है! 
वाद का लक्षण है कि प्रतिवाद को विवाद द्वारा खडित करे और 
इस तरह अपनेको प्रचलित करे। गाँधी के जीवन में विवाद 
एकदम नहीं हं। इसलिए गाँधी को वाद हारा ग्रहण करना सफल 
नही होगा । 

गाँधी ने कोई सूत्रबद्ध मतव्य प्रचारित नहीं किया है ! वैसा 
रेखाबद्ध मतव्य वाद होता है। गाँधी अपने जीवन को सत्य के 
प्रयोग के रूप में देखते हूं । सत्य के साक्षात्कार की उसमें चेष्टा 
है । सत्य पा नही लिया गया है, उसके दर्शन का निरन्तर प्रयास 
है। उनका जीवन परीक्षण है। परीक्षाफल आँकने का काम 
इतिहास का होगा, जबकि उनका जीवन जिया जा चुका होगा। 
उससे पहले उस जीवन-फल को तौलने के लिए वाद कहां हैं, 
?०४०९४८९ए६ कहाँ हैँ ? 

जो सिद्धान्त गाँधी के जीवन द्वारा चरितार्थ और परिपुष्द 
हो रहा है वह केवल बौद्धिक तही है। इसलिए वह केवल वृद्धि- 
ग्राह्य भी नहीं है । वह समूचे जीवन से सवध रखता है । इस 
लिहाज से उसे आध्यात्मिक कह सकते है । आध्यात्मिक, यानी 
धामिक। व्यक्तित्व का और जीवन का कोई पहलू उससे वचा नही 
रह सकता । क्या व्यक्तिगत, क्या सामाजिक, क्या राजनैतिक, 


१५२ वादगत अथवा अच्य क्षेत्रों में वह एक-सा व्यापक है। वह चिन्मय 


है, वादगत वह नहीं है । 

याँधी के जीवन की समूच्री विविधता भीतरी सकत्प और 
विश्वास की निपट एकता पर कायम है। जो चिन्मयतत्त्त उनके 
जीवन से व्यक्त होता है उसमें खड नहीं हें। वह सहन और 
स्वमाव-रूप हैं। उसमें अतिमा की आमभा नहीं है, क्योकि प्रतिमा 
इज होती है । उस निर्गुण अद्गैत तत्त्व के प्रकाण में देख सके 
तो उस जीवन का विस्मयकारी वैंचित्य दिन की धूप जैसा घौटा 
भौर साफ हो आयगा । अन्यया गाँवी एक पहेली है जो कमी 
खुल नही सकती । कुंजी उत्की एक और एक ही है ! वहाँ दोयन 
तहीं हैँ । वहाँ सव दो एक हे । 

“सर्वेवर्मान्‌ परित्यज्य मामेक भरण ब्रज ।” समूचे और वहूतेरे 
मतवादो के बीच में रहकर, सवको मानकर किन्तु किसीमें न 
फंसकर, गाँवी ने सत्य की शरण को गह लिया । सत्य ही ईखर 
ओर इंग्वर ही सत्य । इसके अतिरिक्त उनके निकट ईश्वर की भी 
कोई और भाषा नही है, न सत्य को ही कोई जौर परिभाषा 
है। इस दृष्टि से गाँधी की आत्था का आवार अविश्वासी की एक- 
दम अग्रम हैं। पर वह मास्वा अदूठ, अजेय और अचूक इसी 
कारण है । देखा जाय तो वह अति सुगम भी इसी कारण है । 

कहते गाँवी को कर्म की प्रेरणा प्राप्त होतीं है, इसका 
बिना अनुमान किये उस कमें का अगीकार कठिन होगा। ल्ोत 
को जान लेने पर मानों वह कर्म सहज उपलब्ध होजायगा। 
गाँधी की प्रेरणा शत-प्रति-गत आस्तिकता में से आती हैँ । वह 
सर्वथा अपनेको ईइवर के हाथ में छोड़े हुए हे । ऐसा करके बढा- 


५ | 


यास बह भाग-पुरुष (१४0 ०६]0&779 ) हो गये है । जो वह १४३ 


चाहते है होता है--योकि जो होनेवाला हैँ उसके अतिरिक्त 
चाह उनमें नहीं है । 

बौद्धिक रूप से ग्रहण की जानेवाली उनकी जीवन-तीति, 
उनकी समाज-नीति, उनकी राजनीति इस आत्तिकता के आधार 
को तौडकर समझने की कोशिश करने से समझ मे नहीं आ सकती । 
इस भाँति वह एकदम विरोधाभास से भरी, वक्रताओं से वक्र 
और प्रपचों से क्लिष्ट मालूम होगी। जैसे मानो उसमें कोई 
रीढ ही नही है । वह नीति मानों अवसरवादी ( 0:70पपा5४ ) 
की नीति है। मानो वह घाघपन है। पर मुझे तो ऐसा ग्गलूम 
होता है कि यह धाधपन, यह कार्यकौद्चल, अनायास ही यदि उन्हें 
सिद्ध होपाया है तो इसी कारण कि उन्होंने अपने जीवन के समृचे 
ज़ोर से एक और अकेले लक्ष्य को पकड़ लिया है । और वह लक्ष्य 
क्योकि एकदम निर्युण निराकार, अशेय और अनन्त है, इससे बह 
किसीकी बाँध नहीं सकता, खोलता ही हैं । उस आदर्श के प्रति 
उनक समर्पण सर्वागीण है। इसलिए सहज भाव से उनका व्यवहार 
भी आदर्श से उज्ज्वल और ग्रन्थिहीन होगया है। उसमें हिविधा ही 
नही है। दुनिय! में चलना भी मानो उनके लिए अध्यात्म का 
ध्यान है। नर की सेवा नारायण की पूजा है। कर्मसुकौद्यल ही 
योग है | ईश्वर और ससार में विरोध, यहाँतक कि द्वित्व, ही 
नही रह गया है। टृप्ठि सृप्टामय है और विप्ठा को भी सोना 
बनाया जा सकता हैं। यो कहिए कि सृष्टि में सृष्ठा, नर में 
नारायण, पदार्थमान में सत्य देखने की उनको साधना में से ही 
उनकी राजनीति, उनको समाजनोति ने वह झुख़ लिया जो कि 


१४४ लिया । राजनीति आाव्यात्मिकता से अनुप्राणित हुईं, स्थुल कर्म 
में सत्यज्ञान की अरत्तिष्ठा हुई और घोर घमासान में प्रेम और 
शान्ति के आनन्द को अक्षुण्ण रखना वताया गया । 

सत्य ही है। भेदभाव उतमें लव है। इन अनुभूति वी लीनता 
ही सवका परम इष्ट है। किन्तु हमारा अनजान हमारी बावा है । 
अनाद, यानी बहकार | जिसमें हम हूँ उसमें ही, बर्वात्‌ स्वय 
में शून्य, अपनेको अनुभव करते जाना ही ज्ञान पाना और जीवन 
की चरितार्थता पाना है । वही कतेव्य, यही घर्म । 
विश्वास की यह भित्ति पाने पर जब व्यक्ति चलने का प्रवाची 
होता हैं तव उसके कम में आदर्श सामाजिकता अपनेआप समा 
जातो है । समूचा राजनैतिक कम भी इनके भीतर आ जाता है। देश- 
सेवा आती है । विदेशी सरकार से लड़ना भी बाजाता हैँ। 
स्राज्य कामम करना गौर शासन-विधान को ययावव्यक रूप में 
तोडवानवदलूना भी जाजाता है ! 
पर वह कैसे ? 
सत्य की आस्या प्राप्त कर उस ओर चलने का प्रयल करते 
ही अम्यातो को दूसरा तत्त्व आप्त होता है--अहिसा । उसे सत्य 
का ही प्राप्त पहलू कहिए । जैसे रात को चाँद का बस उजला 
भाग दीखता है, शेष पिछला भाग उत्तका नहीं दिलाई देता, 
उस्ती तरह कहना चाहिए कि जो भाग सत्व का हमारे सम्मृल 
हैं वह अहिसा हैं। वह भाग अगर उजला है तो किसी अपर 
ज्योति से ही हैं। लेकिन फिर मी वह प्कायोद्गम (सत्य) स्वयं 
| हमारे लिए कुछ अनात और प्रार्यदीय ही है । और जो उसका 
पहलू आचरणीय हुपमें सम्मुख है वही अहिला है। 


सत्य म तो सब है एक । लेकिन थहाँ इस ससार में तो मुझ १४४ 
जैसे कोटि-कोटि आदमी दीखते है । उसके अनेक नाम है, अवेक 
वर्ग है । ईंबवर मे आस्था खरूँ तो इस बनेकता के प्रति कैसा 
आचरण कहूँ ? उन अनेकों में भी कोई मुझे अपना माता है, 
कोई पराया गिनता है । कोई सगा है, दूपरा देशों है। और इस 
दुनिया के पदार्थों में भी कुछ भेरे लिए जहर है, कुछ अन्य औषध 
है । इस विषमता से भरे संसार के प्रति ऐक्य-विध्वास को लेकर 
में कैसे वर्तन करूँ, यह भ्ररन होता है । 

आस्तिक अगर ऐसे विकट अवसर पर सशय से घिरकर 
आस्तिकता को छोड नहीं बैठता, तो उसके लिए एक ही उत्तर 
है । वह उत्तर है, अहिसा । 

जो है इदवर का है, ईवर-कृत है। में उसका, किसीका, 
नाश नहीं चाह सकता। किसीकी बुराई नहीं चाह सकता। 
किसीको झूठा नहीं कह सकता । धमण्ड नही कर सकता । आदि 
कतेव्य एकाएक ही आस्तिक के ऊपर भा जाते है । 

लेकिन कर्तव्य कुछ आजाय--तर्क सुझायगां कि--सचाई 
भी तो भे देखे । आँख सब ओर से तो मूँदी नही जा सकती । वह 

आँख दिखाती है कि जीव जीव को खाता है ! में चलता हूँ, कौत 
जानता है'कि इसमे भी बहुतो को असुविधा नही होती, बहुतो का 
नाश नही होता ? आह्वार बिन। क्या में जी सकता हूँ * लेकिन 
आहार क्या ह्विसा नहीं हैं? जीवन का एक ही व्यापार ईश्वर' 
के बिना सम्भव नही बनता दीखता । जीवन युद्ध दिखलाई देता 
है । वहाँ शान्ति नही है। पग-पंग पर दुविधा हैं और विग्रहड/ी । 

तन कहे, कौन क्या कहता है । ऐसे स्थछ पर आकर ईदा- 


१५६ निष्ठा टूटकर ही रहेंगी। ऐसे समय पागल ही ईश्वर की वात 
कर सकता है । जिसकी आँखें खुली है और कुछ देख सकती है वह 
सामने के प्रत्यक्ष जीवन में से और इतिहास द्वारा परोक्ष जीवन 
में से साफ-साफ सार तत्त्व को पहचान छेगा कि युद्ध ही मार्य है। 
उसमें बल की ही विजय है, और वल जिस पद्धति से विजयी 
होता हैं उसका नाम है अहिंसा | जो मज़बूत है वह निर्यल को 
ववाता थाग् है, और इस तरह विकाम होता आया है । 

मेरे खयाल में श्रद्धा के अभाव में तर्क की और बुद्धि की सचाई 
भौर चुनौती मही है । 

किन्तु समस्या भी यही है। रोग भी यही है। भाज जिम 
उलझन को सुलझाना हैं और जिस उलछझ्नत को ग्रुलझाने वा 
सवाल हर देय में, हर काल में, कर्म-क्षेत्र में प्रवेश बरनेवाले गोद़ा 
के मामने आयगा वह यही है कि इस कुषलमषेत्र में मे कया करें ? 
क्सिको छोड़ूँ, किसको दूँ ? बुराई को फैसे पा ? बुराई 
क्या है? क्या बुराई अमुक अबवा अमुक नामघारी है! या 
बुगई वह है जो कि दु प देती है । 

इतिहाम की भादि से दो नौति और दो पढ़ति चलती घी 
आई है। एक बह जो अपनेमें नहीं, बुराई वहीँ वाहेर देसपर 
ललकार के साथ उसके नाथ के लिए चल देतों है । दूगरो, जो 
स्वय अपनेको भी देसतो हैं और बुरे को नही, उसमें बियर 7 
बार आई हुई बुराई को दूर करना चाहता ४ । ओआम्लिंद या 
पदुति यह दूमरी ही ही सकता है। आम्विवता के बिना 
महिएल है सै. पहली नीति को मानने मोर गे वम्म मे हा 


जाने मे व्यतित वव सा । 


गाँधी की राजनीति इस प्रकार धर्मनीति का ही एक प्रयोग (५७ 
है। वह नीति सघर्प की परिभाषा में बात नहीं सोचती । सघर्ष 
की भाषा उसके लिए नितान्त असगत है। युद्ध तो अनिवार्य ही है, 
किन्तु वह धर्म-युद्ध हो। जो घर्म-भाव से नहीं किया जाता 
वह युद्ध सकठ काटता नही, ,सकट बढाता है । धर्म साथ हो, फिर 
युद्ध से मुँह मोडना नहीं है।इस प्रकार के युद्ध से शत्रु मित्र 
बनता है । नही तो शत्रु चाहे मिट भी जाये, पर वह अपने पीछे 
शत्रुता के वीज छोड जाता है और इस तरह शन्रुओ की सख्या गृणा- 
नूगुणित ही हो जाती है। अत युद्ध शत्र्‌ से नही, जत्रुता से होगा। 
बुराई से छड़ना कव रुक सकता है ? जो बुराई को मान वेठता 
है, वह भलाई का कैसा सेवक हैँ ? इससे निरन्तर युद्ध, अविराम 
युद्ध । एक क्षण मी उस युद्ध में आाँख झपकने का अवकाश नही । 
किन्तु पल-भर के लिए भी वह युद्ध वासनामूलक नहीं हो 
सकता । वह जीवन और मीत का, प्रकाश-अधकार और पघर्म- 
अधम का युद्ध हैं । यह खाड़े की धार पर चलना है । 

इस प्रकार गाँधी-तीति की दो आाघारशिला प्राप्त हुई -- 

(१) ध्येय--सत्य । 

क्योकि ध्येय कुछ और नही हो सकता । जिसमें ह्विंधा है, दुई 
है, जिससे कोई अलग भी है, वह ध्येय कैसा ? जो एक है, वह्‌ 
सपूर्ण भी है। वह स्वयभू है, आदि-अत है, बनादि-अनत है । 
प्रगाढ आस्था से ग्रहण करो तो वही ईइवर । 

(२) धर्म--अहिसा । 

क्योकि उस ध्येय को मानने से जो व्यवहार-धर्म प्राप्त हो 
सकता है वह अहिसा ही है । 


ष्ध्र्प 


अहिसा इसलिए कहा गया कि उस प्रेरक ( 70श07८ ) तत्त्त 
को स्वोकार की परिभाषा में कहना नहीं हो पाता, तकार की 
ही परिभाषा हाथ रह जाती है। उसको कोई पॉजिटिव सन्ना 
ठीक ढक नहीं पाती। हिंसा का अभाव अहिंसा नही है, वह 
तो उत्तका रुपभर हैं। उसे अहिंसा का प्राण प्रेम है। प्रेम से 
और जीवन्त (पॉजिटिव) शक्ति क्या है ? फिर भी अहिसा-गत 
और लौकिक प्रेम में अतर वाँधना कठिन हो जानता, और 
प्रेम' शब्द में निषेध की शक्ति भी कम रहती, इसीसे प्रेम न 
कहकर कहा गया, अहिंसा । वह अहिंसा निष्किय ( 985४7 ) 
पदार्थ नहीं है । वह तेजस्वी और सक्रिय तत्त्व है । 

अहिंसा इस प्रकार मन की समूची वृत्ति द्वारा ग्रहण को 
जानेवाली शक्ति हुईं। कहिए कि चित्त अहिसा में भीग रहना 
चाहिये । और सत्य है ही ध्येय । कहा जा सकता हूँ कि मात्र इन 
दोनो--सत्य-अहिसा--के सहारे साधारण भाषा में छोक-कर्म के 
सबंध में कुछ प्रकाश नही आप्त होता। सत्य को मब मे धार 
छिया, अहिसा से भी चित्त को भिगो लिया, छेकिन अब करना 
क्या होगा ? तो उसके छिए है -- 

(३) कम--सत्याग्रह | 

श्त्याग्रह' मानों कमें को व्याख्या है। सत्य प्राप्त नही है। 
उस उपलब्धि की ओर वढते रहना है। इसीमें गति (उन्नति, 
प्रगति, विकास आदि) की आवश्यकता समा जातो है। इसीमें 
कर्तव्य (0०08 ) आजाता है।._ 

यहाँ प्रदन उठ सकता है कि जब पहली स्थापतों में सत्य को 
अखंड और अविभाज्य कहा गया तव वहाँ अवकाश कहाँ रहा 


कि आग्रह हो ? जहाँ भाग्रह है वहाँ, इसलिए, जसत्य हैं। १४६ 

यह शक अत्यत सगत है । और इसीका निराकरण करने के 
लिए श्॒तें लगाई-गई--सविनय । जहाँ विनय-भाव नहीं हैं वहाँ 
सत्याग्रह हो ही नही सकता । वहाँ उस 'घोष' का व्यवहार हैँ तो 
जान अथवा अजान में छल्ल है । व्यवित सदा ही पूर्ण हैं। जब- 
तक वह है, तबतक समष्टि के साथ उसका कुछ भेद भी है । फिर 
भी जो समष्टिगत सत्य की झाँक़ों व्यक्ति के अत करण में प्राप्त 
होकर जाग उठी है, व्यक्ति की समूची निष्ठा उसीके प्रति 
समपित हो जानी चाहिए । उस डटी रहनेवाली निष्ठा को कहा 
गया, आग्रह किन्तु उस आग्रह में सत्याग्रही अविनयी नही हो सकता, 
और उस आग्रह का बोझ अपने ऊपर ही छेना हैं। उसकी (नैतिक 
से अतिरिक्त) चोट दूसरे तक नहीं पहुँचने देता । यानी सत्याग्रह 
है तो सविनय होगा । कही गहरे तल में भी वहाँ अवितय-भाव 
नही हो सकता । कानून (सरकारी और लौकिक) तक की अवज्ञा 
हो सकेगी, उसका भग किया जा सकेगा, लेकिन तभी जबकि सत्य 
की निष्ठा के कारण हो और वह अवज्ञा स्वेथा विनम्र और भद्र हो । 

गाँधी-नीति के इस प्रकार ये तीन मूल सिद्धान्त हुए । यो 
तीनो एक ही है। फिर भी कह सकते है कि सत्य व्यक्तिगत है, 
अहिंसा सामाजिक और सत्याग्रह राजनैतिक हो जाता है । 

इसके आगे संगठित और सामुदायिक रूप से कर्म की 
व्यवस्था और आन्दोलन का प्रोग्राम पाने के बारे में कठिनाई 
नही होगी | व्यक्ति किन्ही विशेष परिस्थितियों को लेकर पैदा 
होता है । इन परिस्थितियों में गभित जादि-दिन से ही कुछ 
कर्तव्य उसे मिलता है । वह कर्तेत्य कितना ही स्वल्प और सका 


१६० प्रतीत होता हो, लेकिन वही व्यक्ति की सिद्धि और वही उसका 
स्ववर्म हैं। उत्को करके मानो वह सब कुछ करने का द्वार पा छेता 
है। स्वधर्म निधन श्रेय , परधर्मो भयावह । * 

इस भाँति वर्तन करने से विकल्प-काल कंटता हैं। कल्पना 
को छगाम मिल जाती है। बुद्धि बहकती नहीं भौर तरह-तरह 
के स्वर्ग चित्र (00705 ) तात्कालिक कर्म से वहकाकर व्यक्ति 
को दूर नहीं खीच ले जाते । क्षणोत्साह की (२००४४ ) वुत्ति 
इस तरह मद होती है और परिणाम में स्वार्थ-जन्य स्पर्दा और 
आपाधापी भी कम होती है | सवको दवा देने और सबसे आगे 
बढ़े हुए दीसने की ओर मन उतवा नहीं छूपकता और परिणामत 
व्यक्ति विक्षोम और विपमता पैदा करने में नही छग जाता । 
महत्वाकाका (8770002) की बार तब काटती नहीं। व्यक्ति 
कर्मशाली तो बनता है, फिर भी भागाभागी से वच जाता है । वह 
मानों अपना स्वामी होता है ! ऐसा नहीं जान पडता जैसे पीछे 
किसी चाबुक की मार पर वेबत भाव मे अन्‍्वी गति में भाग 
रह हो । 
मुझे तो मालूम होता है कि हमारी सामाजिक और 
राजनैतिक उलझनों की जड़ में मुख्यता से यही आपाधापी बौर 
बढावढ़ी की प्रवृत्ति हैं । 
अपर यह आन्तरिक (500|८८४४०) दृष्टिकोण को बात कहीं 
गई। यानी भावना-गुद्धि की वात । मृत्य भी बढ़ी है। पर प्रव्न 
होगा कि बटना की दुनिया (00|०८७५९ 00700) के साय 
गाँवी-नीति क्या करना चाहतो है। उसमे क्या सुवार ही, भीर 
कैसे हो? समाज का संघटन क्या हो ? आवब्याता और 


अधिकार का, उद्यम-आराम का, विज्ञान-कछा का, शासन का १६१ 
, और न्याय का परस्पर सपर्क और विभाजन क्या हो ? श्रम और 
पूँजी कैसे निपटें ? आदि-आदि । 

तो प्रश्नकर्ता को पहले तो यह कहता आवश्यक है कि सारे प्रश्न 
गाज अभी हल हो जायेंगे तो काल भी आज ही समाप्त होजायगा । 
इसमे प्रइनो को छेकर एक घटाटोप से अपनेको घेरे छेने और हतवुद्ध 
होने की आवश्यकता नहीं है । फिर उनका हल कागज पर और 
वृद्धि मे ही हो जानेवाला नही हैं। सव सवालों का हल बतानेवाली 
मोटी किताव मुझे उन सवाछो से छूटकारा नही दे देगी । इसलिए 
विचार-धारामो (0००/०8०9) से काम नही चलेगा | जो प्रदन है 
उनमे तो अपनी समूची कर्म की छगव से रूम जाना है । ऐसे ही 
ते शने शत नियट्ते जायेंगे । नहीं तो किनारे पर बैठकर उनका 
समाघान भालूम कर छेने से कर्म की प्ररेणा चुक जायगी और 
अत में मालूम होगा कि वह मत हारा मान लिया गया समाधान 
समाधान न था, फरेब (॥0०॥) था, और जरा बोल पढते ही 
वह तो उड़ गया और हमें कोरा-का-कोरा वही-का-वही छोड 
गया। अर्थात्‌ उन प्रदनो पर वहसा-बहसी और छिखा-पढी की अपने- 
आप में जरूरत नही है । उनमें जुट जाना पहली वात है । 

गाँधी-वीति है कि समस्या को वौद्धिक कहकर केवल बुद्धिकीडा 
से उसे खोलने की आशा न करो । ऐसे वह उलझेगी ही । समस्या 


जीवन की है, इससे पूरे जीवन-वल के साय उससे जूझो । इस कार्य- 


पद्धत्ति पर बढ़ते ही पहला सिद्धान्त-सूत्र जो हाथ छूगता है, वह 
हैं स्वदेशी । हि 


स्वदेशी द्वासो व्यक्तिगत कम में सामाजिक उपयोगिता पहली 
११ 


२६२ दर के तौर पर माँगी जाती है। उस शर्ते का अर्य हैं कि हमारे 


काम से आस-पात्त के लोगो को छाम्र पहुँचे । आदान-अदान बढे, 
सहानूभूति विकसे, और पडौसी-पन पनपे । ॥ए2(000ए065 
( पास-पड़ौसपन ) स्वदेशी की जान हैं। मेरा देश वह जहाँ में 
रहता हूँ । इस भाँति सवत्ते पहले मेरा घर और मेरा गाँव मेरा 
देश है। उत्तरोत्तर वह वढकर ज़िला, प्रान्त, राष्ट्र और विदव तक 
पहुँच सकता है । भूगोल के नकझे का देश अतिम देश नही है। 
मेरे घर को इकार कर नगर कुछ नहीं रहता, उसी तरह नगर- 
प्रात को हकार कर राष्ट्र कुछ नही रहता । उघर दूस्तरी ओर 


नागरिक हित से विरोधी बनकर पारिवारिक स्वार्थ तो निपिद्ध 


बनता ही है । 
स्वदेशी में यही भाव हैं! उसमें भाव है कि में पड़ौसी से 
टू हूँ नही मौर अधिकाधिक हममे हितव्य वढे | दूसरा उसमें 
भाव है, सर्वोद्य | एक जगह जाकर शरीर भी आत्मा के छिए 
विदेणी हो सकता है । 
समाजवादी बयवा अन्य वस्तुवादी समाजनीतियाँ इसी जगह 
भूल कर जाती है| वे समाज को सम्हालते में उसीकी इकाई को 
भूछ जाती है। उनमे योजनाओं की विश्वदता रहती हैं, पर मूल में 
7्रथठ/00०7॥॥०5५ के तत्त्व पर जोर नहीं रहता । सामाजिकता 
वही सच्ची जो पड़ौसी-प्रेम से आरम होती है। इस तत्त्व को 
ध्यान में ख्ें तो बड़े पैमावे पर चलनेवाला यात्रिक उद्योगवाद 
गिर जायगा । जहाँ बडे कल-कारलाने हुए वहाँ जन-पद दो भागों 
में वँटने छग़ता है । वे दोनो एक-दूसरे को गरज्ञ की भावना प्ले 
पकड़ते और अविश्वास से देखते है । वे परस्पर सहय बने रहने 


्््ड 


! 


के लिए एक-दूसरे की आँख वचाते और मिथ्याचार करते हैं । १६३ 
पूँजी-मालिक मजूरों की झोपडियों को यथाशक्ति अपनेसे दर 
रखता हैँ और अपनी कोठी पर चौकीदारो का दल बैठाता है, 
जिससे खूद दुष्प्राप्प और सुरक्षित रहे। उधर मजूरों की आँखो 
में मालिक और मालिक का वगला काँटा बन रहते हे । 

इस प्रकार के विकृत और मलिनत मानवीय सबंध तभी असमव 
बन सकेंगे जब समाज की पुनरेचता पडौसपन (४098॥900/॥75») 
के सिद्धान्त के आधार पर होगी । वह आवार स्वार्थ-शोव नही है। 
वस्तुवादी मौतिक (777/८:४॥50८) नौतिया अतत यही पहुँचती है 
कि व्यक्ति स्वार्य के आधार पर चलता और चल सकता है । 

स्वदेशी सिद्धान्त मे से जो उद्योग का कार्यक्रम प्राप्त होता है 
उसमें मानव-सवधो के अस्वच्छ होने का ख़टका कम रहता है । 
उसमें उत्पादन केन्द्रित वही होगा, और खपत के लिए मध्यम वर्ग 
के बढ़ने और फूलने की गुजाइश कम रहेगी । मानव श्रम का मूल्य 
बढेगा और अनुत्पादक चातुर्य का मूल्य घटेगा। महाजन, श्रमी 
और ग्राहक सव आसपास मिल्ले-जुले रहने के कारण समाज में 
वैपम्य विपम ने होगा और शोषणवृत्ति को गवे-स्कीन होने की 
अवकाश कम प्राप्त होगा। 

इस भाँति चरखा, ग्रामोद्योय, मादक-द्रव्य निषेध, और 
हरिजन (दलित)-सेवा यह चतुविध कार्यक्रम हिन्दुस्तान की हालत 
को देखते हुए अत -शुद्धि बौर सामाजिक उपयोगिता दोनो अन्तो 
को मिलानेवाली गाँधीनीति के स्वदेशी सिद्धान्तों से स्वयमेव प्राप्त 

| होता है! यह शक्ति-सचय और ऐक्य-विस्तार का कार्यक्रम है । 

शक्ति और अवसर प्राप्त होने पर फिर सत्याग्रह (26९८ ह८४०४) 


२६४ ह्वारा राजनैतिक विवात में परिवर्तत छाने और उसे छोक-कल्याण 

की ओर मोडने की वात विश्ञेप दुस्साध्य नही रहती । 

यहाँ ध्यान रखना चाहिए कि स्वदेशी का आरम्भ राष्ट्र- 
भावना से नही होता । इसलिए उसका अन्त भी राष्ट्र-भावना पर 
नही है। राष्ट्र-भावना मध्य में आजाय तो भछे ही आजाय। 
स्वदेशी को भौगोलिक राष्ट्र के अर्थ में छेने से गडवंड उपस्थित 
हो सकती है। इससे 'देशी' पूजीवाद को वढावा मिलता है। और 
उस राह तो एक दिन 8882 ०४०४७॥॥४॥ में उतर आना होगा। उसके 
अर्थ होगे, एकतत्रीय शासन | यात्रिक-उद्योगाश्रित समाजवाद का 
परिणाम आमेवाला हैँ । यानी ऐसा समाजवाद एकतत्रवार्द 
(फाशिज्म आदि) को बुढाकर ही रहेगा ! गाँवीनीति का स्वदेशी 
सिद्धान्त, अत हिंदुस्तानी मिल्लो को तही,पधरेलू चरखो को चाहता है। 

सक्षेप मे गाँधीनीति इस स्थापना से आरम्भ होती है कि जीवात्मा 

सर्वात्मा का ही खड है । इमसे व्यक्ति का ध्येय सत्य से एकाकार 
होना है । उसकी इस यात्रा में ही समाज, राष्ट्र और विश्व के 
साथ सामजस्य की वात आती है । वह जितना उत्तरोत्तर इन 
व्यापक सत्ताओ से एकात्म होता चला जावे उतवा अपनी कौर 
संसार की वधन-मृक्ति में योगदान करता है। इस यात्रा के यात्री 
के जीवन-कर्म का राजनीति एक पहलू हैं। आवदयक है, पर वह 
पहलू भर है। वह राजनीति कर्म में युद्धःहप हो, पर अपनी 
प्रकृति में उसे धर्ममयी और शाति-लक्षी ही होना चाहिए । 

उस यात्रा का मार्ग तो अपरिचित ही है। फिर भी श्रद्धा 
यात्री का सहारा है। भीतरी श्रद्धा का घीमा-बीमा बालोक उसे » 
मार्ग से डिगने न देगा । उस राही को तो एक कदम वस काफी 


हैँ । वह चले, फिर अगला वूझा हो खा है । मुख्य वात चलना १६४ 
हैं। राह चलने से ही खूलेगी । इस प्रकार इस यात्रा में प्रत्येक 
कदम ही एक साध्य हैं! यहाँ साधन स्वय साध्य का अग है। 
साधन साध्य से भिन्न कहाँ हो सकता है। इससे जिसे छम्वा चलना 
है, लम्बी बातों का उसके लिए अवसर नही है। वह तो चला 
चले, बस चला चले । 

व्यवहार का कोई भी कर्म धर्म से वाहर नही है । सबमे धर्म 
की श्वास चाहिए। उसी दृष्टिकोण से जीवन की समस्याओं को 
ग्रहण करने मे समुचित समाधान का छाभ होगा । अन्यथा नही । 
सबके मन में एक जोत हैं। उसे जगाये रखना है । फिर उस लौ 
में जीवन को लगाये चले चलना हैं । चले चलना, चले चलना | 
जो होगा ठीक होगा। राह का अत्त न नाप । तुझे तो चलना है। 


समाजवादी व्यवस्था 
[ ढै०--भी सम्यूर्णानन्‍द ] 

समाजवादी वे लिए पहली ज़रूरत यह हैं. कि वह राज्य पर 
अधिकार प्राण करे | सम्भव है कि यह अधिकार वैध्यनिक उपायों 
से ही प्राप्त होजाब--कुछ छोगो का यह विश्वान है कि फ्रात्त में 
यापुलर फ्रण्ट सरकार की स्थापना इसकी शुभ सूचना है--परन्‍्तु 
अबतक यह अधिकार-परिवत्तन कान्ति द्वाय ही होता रहा है । 

समाजवादी ऋत्ति का यह अर्य होगा कि राजनैतिक अधि- 
कार उत वर्ग के हाथ में आजाय जो आज घोपित है। इस कऋान्ति 
की पद्धति क्या होगी, यह हिसात्मक होगी या महिसात्मक, यह 
हमारे लिए अग्रासगिक है । पर यह आवश्यक है कि राजनैतिक 
अधिकार समाजवादियो के हाथ में आये । केवछ इतना ही काफी 
नहीं है कि जिन लोगो का राजयन्त्र पर कब्जा हो वे समाजवादी 
विचार रखते हो, परन्तु यह वितान्त आवश्यक हैं कि ये समाज- 
चादी अद्यावधि-शोपित वर्ग के हो, भर्यात्‌ मजदूर और किसान, 
एक बद्द में स्वहारा या पत्सम अर्थात्‌ निम्न मच्यमवर्ग के, हो । 
इसका तात्पयें यह है. कि यदि समाजवादी अधिकारियों को इस 
दलितवर्ग की सक्रिय सहानुभूति के ढवारा अधिकार की प्राप्ति हुई 
होगी तव तो वे समाजवादी व्यवस्वा की ओर निर्भयता के साथ 
बढ सकेंगे, अन्यया यदि वे दूसरे, अर्थात्‌ आजकल के साधिकार- 
चर्गों की सहायता से शासन की गही पर वेंठेगे तो उनको परदेगदे 
समझौते की रीति बरतनी पडेगी और अपनी समाजवादी हार्यूः 


शैली को पीछे रखकर अपने हिमायतियों का हित-साधन करना १६७ 
पडेगा। उनके हाथो बहुतसे उपयोगी सुधार होजायेंगे, पर सुधार 
मात्र के लिए कान्तियाँ नही होती ! 

इसका एक और आर्य निकलता है, वह भी समझ लेना चाहिए। 
यदि समाजवादियो कौ परिस्थिति वैसी ही रही जैसी कि छोकतत्र 
देशो में विभिन्न राजनैतिक दलो की होती है, अर्थात्‌ यह कि कमी 
पालंमेण्ट में बहुमत होगया तो दो-चार वर्ष तक मत्रिमण्डल में 
आगये, अल्पमत हुआ तो पद से पृथक्‌ होगये, तो भी वे कुछ नहीं 
कर सकते । ऐसे राजनैतिक दलो को सदेव यह डर लगा रहता है 
कि यदि हमने कोई व्यापक उलट-फेर किया तो हमारे वाद जिस 
दल का वहुमत होगा वह हमारा किया-बरा सब उलट देगा, अत 
वे डरकर ही आगे वढते है । न तो उनको अतीत से नाता तोडते 
वनता है, न अनागत की ओर हूम्बे डग डाल सकते है । ऐसे छोग 
भो साधारण सुधारक होकर ही रह जाते हे। यदि समाजवादी 
व्यवस्था कायम होनी है तो यह आवश्यक है. कि समाजवादी देदा 
के एक नहीं, एकमात्र राजनंतिक दल हो। यह निशचय होना 
चाहिए कि वे जो कुछ करेगे उसमें स्थायित्व होगा और उनको 
दूसरे दक्ो के साथ समझौता करके अपनी कार्य॑-पद्धति में परिवर्तन 
करने की जरूरत नही हैं। यह स्थायित्व तभी हो सकता है जब 
साधारण पालंमेण्टरो ढम कुछ काछ के लिए स्थगित-सा होगया हो 
और समाजवादियो के हाथ नें क्रान्ति के हारा अधिकार आथा हो । 

कुछ लोग यह कहते है कि यदि समाजवाद में कुछ तथ्य हैं 
तो समाजवादी कही छोटे-से क्षेत्र में उसका प्रयोग करके उसकी 
व्यावहारिकता सिद्ध करे | भारत में बहुधा यह सुना जाता हैं कि 


ह८ गाँवीवाद भर सम्राजवाद का इस समय मुकाविछा है। इन दोनो 

में गाँधीवाद तो नित्य व्यवहार में वरता जा सकता है, पर समाज- 
बाद को परीक्षा नहीं होती, इसलिए उसके पीछे पडना अपनेको 
सन्दिग्ध चीज़ के हाथो बेच देना है ! 

यूरोप में कई वार छोटे-से क्षेत्र में समाजवादी प््योग करने 
का प्रयत्व किया गया । समाजवादी वस्तियाँ तक वसाई ग्रे | 
पर वे सब प्रयोग असफल रहे । आज रत में ही ऐसा प्रयत्त सफल 
होरहा हैं। कारण स्पष्ट है। जबतक सारे देश में समाजवादी 
वातावरण न हो तबतक कोई एक कल-कारखाना समाजवादी ढय 
से नहीं चल सकेता । यदि कोई व्यक्ति किसी समाजवादी को यह 
चुनौती देता हैं कि तुम समाजवाद की व्यावहारिकता छोटे क्षेत्र 
में दिखला दों, तो उसका यही उत्तर है कि ऐसा नहीं हो सकता | 

गाँधीवाद और समाजवाद का सवाल उठना भी निरयंक् है। 
गाँधीवाद या त्तो साघन है था साध्य | यदि वह साधन है तो वह 
तप, इच्द्रिय-निग्रह, उदारता आदि का नाम है। इन चीज़ो के 
स्वरूप के विषय में थोडा-वहुत मतभेद भले ही हो, पर समाज- 
वादियो को इनसे कोई यैद्धान्तिक मतभेद नही है। हाँ, दोनों मे 
एक प्रत्यक्ष भेद है । एक का सम्वन्ध व्यक्तियों से है, अत उसका 
फुछ जल्दी देख पडता है, दूसरे का सम्बन्ध राष्ट्री से है, अत 
उसका फल दीर्षेकाल़ में देख पडता है ! 

वस्तुत समाजवाद की व्यावहारिकता का सवृत्त माँगना वैसा 
ही है जैमे स्वाधीनता की व्यावहारिकता का अमाण माँगना। व 
समाजवाद का अयोग छोटेन्से क्षेत्र में होसकता हैं, न खवात्रीतता _ 
का । दोनों के लिए कव्व परिश्रम करना हीता है और यह परि- 


भ्रम दीपफाल तझ यारी रफना होता है। बिना राजयत्र पर १६६ 
पब्जा गिये दो में से एदा का भी आस्वाद नहीं होसकता । 
अधिकार णण फरके समाजवादी कलू-कारखानो, बेको, 
केठो, पहाओों, सानों नीर जगलो को सावंजतिक सम्पत्ति बना 
देंगे, इममे तो कोई मदेह ही नहीं हूँ । यह सम्भव नहीं है कि 
गोरई ऐसा कारसाना चल सके जिसमें कर्द व्यक्त मजदूर की हैसि- 
मत से फाम फरे और एक था थोडेन्से व्यक्ति मुनाफा छे। जो 
लोग माल तैयार करनेवाले और ग्राहक के वीच में बडी-बडी 
आइने पोठहर मुनाफा करते है, उनका स्थान सार्वजनिक दुकाने 
या ग्राहकों की सहयोग-समितियाँ लेगी। खेती की अवस्था भी आज 
जैसी नहीं रह सकती | भोपण तो खतम हो ही जायगा। न तो 
जमीदारी-प्रया रह जायगी, न काइतकार ही अपनी भूमि दुसरो को 
लगान पर उठा सकेगे । छोटी-छोटी टुकडियो की खेती लाभदायक 
नही हौसकती है, चकवदी को कोशिश होसकती है, पर इससे भी 
अच्छो चीज़ सम्मिलित कृषि है--अर्थात्‌ गाँव के सव कृषकों की 
भूमि की एकसाथ खेती हो। सबकी जिम्मेदारी पर बीज, खाद 
इत्यादि के लिए ऋण भी सुगमता से मिल सकता है, मशीने भी 
सरीदी जा सकती है था राज की भोर से मिल सकती है, पैदावार 
की विक्री का भी अच्छा प्रवन्ध होसकता हैं । सब खर्च काटकर जो 
मुनाफा वचेया उसमें संवका हिस्सा छूय जायगा। निजी सम्पत्ति का 
भी कुछ-न-कुछ पुनवितरण होगा । एक मकानों का ही उदाहरण 
लीजिए | ऐसे भी लोग है जिनके मकानों में इतनी जगह है कि 
पारे घर के छोग कितना भी फेलकर रहे उसका उपयोग नही कर 
सकते । एक-एक मकान के चारो ओर बाग के रूप, में इतनी भूमि 


२७० घिरी पडी है जिसमें एक-एक छोटा गाँव व सकता है। यह अनु- 
चित है कि इतनी ज़मीन एक परिवार के कब्जे में रहे और हजारो 
परिवारों के सिर पर श्रावण-भाद्व की वर्षा में एक छप्पर तक ने 
हो। ऐसे मकानो में सैकडो परिवार वसाये जा सम्ते है और जायेंगे । 
देण्यो का परिमीमन भी करना होगा । 

प्रत्येक देश के समाजवादी शासकों को अपने देश की परि- 
स्थिति के अनुसार काम करना होगा ! सिद्धान्त और लक्ष्य सबका 
एक होगा। सवकी कोशिश यह होगी कि उत्पादन, वितरण और 
विनिमय के मुस्य सावनो पर सार्वजनिक अधिकार हो कौर शोपण 
बन्द हो, ताकि वर्ग-सघर्प खत्म होजाय और सारे देश में अपनी 
मेहनत से कमाकर खानेवाले ही देख पड़े, अर्यात्‌ वर्ग-भेद मिट 
जाय । इस लक्ष्य को सामने रखकर चलते में भिन्न-भिन्न देशो में 
किड्चित्‌ भिन्न मार्गों का अवलम्बन करना पथ सकता है। 

अक्सर लोगो का यह खयाल है कि सम्गजवादी दस्तकारियों 
का विरोधी होता है, क्योकि वह मशीनों के प्रयोग का फ्क्षपाती 
है । ऐसे छोग यह समझते है कि समाजवादियों के हाथ में 
अधिकार जाते ही सब हाथ के काम छत्म कर दिये जायेंगे । यह 
खयाल गलत है । समाजवादी नतो मशीनों के हाथ विका है, 
न उसको हाथ की कारीग्रो से शत्रुता है। वह इन चौज्जो पर 
किसी रूढि का दास होकर विचार नहीं करता । हाथ की कारीयरी 
प्राचीन हैं अयच उसमें कोई विशेष घािकता यथा पृज्यता है, ऐसा 
बह नहीं मान सकता । मशीन नई चीज़ है इसलिए उसका पयोग 
होता ही चाहिए, यह भी कोई अकाट्य नियम नही है। सव वाते 
परिस्थिति पर निर्भर है। 


एक और सप्नाल बहुत फँछा हुआ है । लोग समझते है कि १७१ 

» समाजवादी पारिवारिक जोवन के शत्रु हुँ और उनके हाथ में 
अधिकार भाते ही वियाद की प्रवा तोड दी जायगी और कौटुम्विक 
जीवन था अन्त होगायगा। यह सयाल भो गलत हैं। इतना 
अवश्य हैं कि समाजवादी स्त्री मो पुरुष का गुराम नहीं मानता 
और समाजवादी शासन में न केवल स्नियों वरन्‌ बच्चों के स्वत्वो 
का भी लिहाज किया जायगा। समाजवादी न तो विवाह-प्रथा 
को नप्ट करना चाहता है, न पारिवारिक जीवन का अन्त करना 
चाहता है । हाँ, यद्‌ अवश्य है कि बच्चे केवल बाप-माँ की नहीं, 
वरन्‌ सारे समुदाय की सम्पत्ति हैं । उनके भरण-पोषण, शिक्षा 
आदि का दायित्व सारे समुदाय पर हूँ, अत. वाप-माँ या अन्य 
अभिभावक इस विपय में स्वतत्र नही छोड़े जा सकते । यदि इस 
देप-रेस का प्रभाव यह पड़े कि दो-चारसां वरस या और अधिक 
समय में पारिवारिक वन्धन धीरे-धीरे ढीला होते-होते भाप ही 
राज की भाँति ख़त्म होजाय तो इसको वावत कुछ कहा नहीं 
जा सकता । 

समाजवादी धर्म के प्रति क्या करेगे, इस सम्बन्ध में बहुत छोगो 
को चिन्ता है। ऐसे प्रसग में धर्म का अर्थ मज़हब या सम्प्रदाय 
होता है। जहाँतक धर्म का अरे मनृप्रोक्त घृतिक्षमादि दशलक्षणात्मक्र 
वस्तु से है वहाँतक कोई चिन्ता की वात नही है। वह तो सचमुच 
सनातन है। पर वैष्णव, शैव, शाक्‍त, इस्लाम, ईसाई मत, 
होनयान आदि सम्प्रदायों के विषय में यह वात नही कही जा 
सकती । इनकी क्या गति होगी ? इस सम्बन्ध में इतना निश्चय 
रूप से कहा जा सकता है कि समाजवादी राज में किसीकी 


१७४५ उपासना में बाधा नही डाली जावगी, पर किसी सम्प्रदाय के साथ 
कोई खास रिआयत भी ने होगी । कोई पद किसी सम्प्रदाय का 
अनुयायी होने के कारण नहीं दिया जा सकता | यह भी तथ है 
कि सम्प्रदायों की भाड़ में जो अनाचार होते हैँ या विशाल 
सम्पत्तियाँ घोडे-से व्यक्तियों के मोग की सामग्री वन जाती हैं 
उनपर रोक होगी । पर इससे किसी भी सच्चे घर्ममीर को क्षुन्ध 
ने होता चाहिए। समाजवादियों को यह विश्वास है कि साम्प्र- 
दायिक झगडो का निपठारा तभी होसकता है जब उनकी तह में 
छिपे हुए आाथिक सघर्पो का निपटारा हो । 

यह कहना न होगा कवि इस ज़माने में जनसाथारण की 
अवस्था में कल्पनातीत उन्नति होगी। समाजवादी राज इस वात 
का जिम्मा लेगा कि हर स्वस्थ व्यक्ति को काम दिया जायगा | 
कोई वेकारी के कारण नगा-भूखा न रहने पाथगा | जबतक काम 
नही दिया जाता तवतक उसका भरण-पोंपण सरकारी कोप से 
होगा । पर काम देने का तात्मये वैसा काम देना वहीं है जैसा 
हमारे देश मे कमी-कमी क़हृत के ज़माने में दिया जाता है। काम 
इतना लिया जायगा जितना स्वास्थ्यकर हो। यह भी ध्यान मे 
रखना होगा कि देश के सब छोगो को काम देना है, अत किसी 
एक आदमी ते बहुत काम कराने का फल यह होगा कि दूसरों 
की वारी ने झायगी | काम अधिक न होने से सबके पास पर्याप्त 
अवकाश रहेगा। आजकल अवकाश काटने का साधन नही मिल्ता। 

फूर्सतवाले बहुा मद्ययाव करते, जुआ खेलते था ऐसे ही दुसरे 
मिन्ध काम करते पाये जाते है । फुर्तत से छाम्र उठाने की योग्यता 
भी स्रवमें नही है । समाजवादी सरकार पर इसका भी जिम्मा 


होगा। वह शिक्षा का व्यापक प्रवन्ध करेगी । बच्चो को ही नही, १७३ 
यूढो को भी इतिहास, राजनीति, विज्ञान आदि विषयो के भाषण 
सुनते का मौका मिलेगा। थियेटर, पार्क, बाग, सम्रहालय और 
चित्रागार, मनोरजन तथा शिक्षा की सामग्री सबके पास पहुँचा- 
येगे। जिस प्रकार किसीका नग्रा-भूल्ा रहना राज के लिए 
लाञ्छन होगा, उसी प्रकार किसी रोगी का औषधोपचार के बिना 
रह जाना उसका कर्त्तव्य से पतन होगा। जवानी में अनिवार्य बीमा 
करके राज सबके बुढापे को निष्कण्टक बना देगा। अदालतो का 
काम वहुत हहका होजाबगा। सम्पत्ति की अवस्था बदल जाने से 
दीवानी के मुकदमे बहुत कम होजायेगे | खाने-पीने का सुख होने 
पर ऐसे कामो की ओर भी बहुत कम लोगो की प्रवृत्ति जायगी 
जो फौजदारी कानून के भीतर आते है। सव लोग इब्रिय-निग्रह 
करने में समर्थ होजायेगे । ऐसा दावा तो नही किया जा सकता, 
पर पेट के लिए वेष्यावृत्ति प्लारण करनेवाछी स्त्रियाँ वाजारो को 
कलुषित करती न देख पडेगी | जागरित छोकमत बहुतसे अपराधों 
का आप ही दण्ड दे लेगा। क्षुद्र वैयक्तिक स्वार्थो का शमन करके 
समाजवादी व्यवस्था कला की धात्री होगी । 

यह सब होगा, पर हम उस बात की ओर फिर ध्यान आकपित 
करना उचित समझते हे जो आरम्भ में कही गई थी--यानी यह 
कि समाजवादी इस बात को कदापि पसन्द न करेगा कि जो अधि- 
कार उसको इतनी दिक्कत से मिला है वह हाथ से निकल जाय 
और समाजवाद का प्रयोग अपूर्ण रह जाय । इसलिए वह किसी 
भी व्यक्तित को ऐसी बातो के कहने या करने का कदापि मौका ने 
देगा जिससे समाजवादी राज आपन्न हो। आलोचना होसकेगी, 


१७४ पर एक निश्चित सीमा के भीतर । इसमें भी सनन्‍्देह है कि पार्ले- 
भेण्ट या इस ताम की किसी अन्य सभा द्वारा ज्ञासन होगा या 
नहीं। भासन का सारा भार समाजवादियों को प्राय अपने ही 
ऊपर लेना पडेगा । 

कुछ लोग यह आशक्षेप करते हैँ कि इससे, अर्वात्‌ राज हारा 
लोगो पर कड़ी देख-रेख रहने से, व्यक्ति-स्वातन्य में वादा पडती 
है। हम इसको स्वीकार करते हे, पर यह वात वस्तुत उतनी 
भयावह नही है जितनी कि सुनने में प्रतीत होती है । सोचना यह 
है कि किसके व्यक्ति-स्वातत्य में रक्ावट पडेगी। जो छोग नये 
विधान के साथ होगे, उनको तो डरने की कोई बात नहीं है । 
यह भी भानना चाहिए कि वे सव लोग जो आज शोपित और 
उत्तीडित है, अर्थात्‌ सब शरीर और मस्तिप्क से काम करनेवाले 
श्रमिक और कृषक, वे छोग जो वर्ग-आधिपत्य और वर्ग-सधर्ष तथा 
शोषण के विरोधी होगे, वे छोग जो पूँजीशाही और साम्राज्यशाही 
से व्यथित होगे, नये वियाव के साथ होगे ! पर ऐसे ही छोगो का 
नाम तो जनता है। इनको निकालने के बाद तो वही मुद्ठीमर 
आदमी वच जायेंगे जो अपने क्षृद्र स्वार्थ के कारण पुरानी व्यवस्था 
को फिर लाना चाहेंगे । ऐमे लोगों के स्वातत्य पर अकुश लगाना 
बुरा नही होसकता । जो छोग इनकी विगाडी हुई ढुनिया को बनाने 
का वींडा उठाकर चढछे होगे वे इनको फ़िर विगड़ने का मौका तो 
नही ही दे सकते । इनके प्राण कोई नहीं लेता | इनको भी औरो 
की भाँति काम करने का पूरा अवसर है, पर यदि वे इस अवसर 
पे छाभ उठाने का सर्च यह छगायें कि उनको नये शासत की जई 
खोदने दी जाय तो ऐसी हठवर्मी का लिहाज नहीं किया जा सकता। 


उस ज़माने मे काम करनेवालो को मजदूरी मिलेगी । मज़दूरी १७४ 


के दो रुप हो साने है। झूम में भी दोनो चलते रहे है। कुछ 
मजदूरों तो नकद रुपयो ( या उनको जगह कागज को मुद्रा ) 
में मिलेगी । इससे लोग अपने-अपने शौक की चीज, जैसे पुस्तके 
या चित या वाजा या बाइसिकिल सरीद सकते है । शेप मजदूरी 
पण्य के रूप में दी जायगी। प्रत्येक श्रमिक को एक सार्दी- 
फिफ़ैठ मिल जायगा, जिसको दिखलाकर वह अन्न-वस्त्र आदि के 
भण्डारों से एक निश्नित प्रमाण में इन आवश्यक चीज़ो को प्राप्त 
कर मकता है| 

मजदूरी में आय जैसी कुव्थवस्था न होगी । राज यह स्वीकार 
करेगा कि समुदाय के जीवन के लिए सभी मनुष्यों की आवश्यकता 
हैं। न तो सभ्य सामूहिक जीवन गणित के अध्यापक के बिना चल 
सकता हैँ, न सडक पर क्षाडू देनेवाले के विना। जो भी व्यक्ति 
अपने श्रम की कमाई खाता है और कोई ऐसा काम करता है 
जिसका सामूहिक जीवन में उपयोग है उसके योगक्षेम का भार 
समुदाय पर है। यह भी मानना होगा कि भिन्न-भिन्न व्यक्तियों की 
आवश्यकताओ में भेद होते हुए भी वहुतसे अशों में सभी मनुष्य 
वरावर है। अत समाजवादी का यह आगभ्रह हैं कि देश-काल देख- 
कर ऐसी मजदूरी नियत होनी चाहिए जिससे जीवन-यात्रा चछ 
सके । उससे कम पारिश्रमिक था वेतन देता और छेना कानून से 
जुर्म करार देता चाहिए। इस नीचे की सीमा पर ही वेतन और 
पुरस्कार कायम होगे। 

मजदूरी या वेतन निश्चित करने में एक ही सिद्धान्त से काम 
लिया जा सकता है, वरावर काम के छिए बरावर भजदूरी दी 


(७६ जाय । इसीऊको दूसरे शब्दों में यो कहते है, जो जैश्ा और जितना 
काम करे उसको देसी और उतनी मजदूरी दी जाय । यह सिद्धान्त 
आजकल भी माना जाता है, यद्यपि इसका व्यवहार ठीक-ठीक 
नही किया जाता । छोग इसको न्यायमूलक समझते है, क्योकि 
ऐसा प्रतीत होता हैँ कि इससे सवके स्वत्वों की उचित रक्ष् होती 
है । परन्तु विचार करने से प्रतीत होता है कि न इसमे न्याय है, 
न सबके स्वत्वो की रक्षा। जैसा कि 'क्रिदीक आव दि गोथा प्रोग्राम 
में माक्स ने कहा है, वराचर श्रम और सामूदायिक पण्य भण्डार 
में वरावर भाग (अर्थात्‌ बराबर मजदूरी) की अवस्था में वस्तुत 
एक व्यक्ति को दूसरे से अधिक मिलता है, एक व्यक्ति दूसरे से 
अमीर होता है। इन दोपो को दूर करने के लिए यह आवश्यक 
है कि स्वत्व वरावर नही किन्तु विषम हो । सुनने में तो यह वात 
आश्चये की प्रतीत होती है कि समता से अन्याय और विषमता से 
न्याय होता है, पर जैसा कि छेनित ने कहा है, “हक का बर्थ है 
एक ही मानदण्ड से विभिन्न व्यक्तियों को, जो एक-दूसरे के वरावर 
नही है, नापना | इसीलिए बरावर हक' वस्तुत वरावरी का 
उच्छेदक और अन्याय है ।” 

आज से कुछ काल पहले प्रमुख समाजवादियों की यह आशा 
थी कि बहुत शीघ्र विश्वक्रान्ित होजायगी और सारी पृथ्वी पर 
समाजवादी व्यवस्था कायम होगी । इच्छा तो ऐसी अव भी हैं, 
पर उसके शीक्ष फलीभूत होने को आशा अब उतनी तीज नही है। 
जवतक वह दिन नहीं आता तवतक जो देश अपने सामूहिक जीवन 
को समाजवादी सौंचे में छलना चाहेगा उस्ते बलवान पूजीवादी देशो 
के मुकाविले के छिए तैयार रहना पड़ेगा । वहू उनका प्रत्यक्रूप 


में कुछ न विगाइता हो, पर विसी भी देश में समाजवादी शामन १७७ 
का सफल होना पूँजीवादियों को बुरा लगता हैं । ने समलेतत ६ क्कि 
इससे लोगो का विश्वास समाजवाद को व्यवहावता १२ जम जाता 
हैं। इसलिए प्रत्येक प्माजवादी देश को प्रत्येक पूंजीवादी देश गगना 
मैसगिक शगु समझता है । बाज हूम को इसका झनुनय हो रहा 
है। इस विद्ेप का सामना करने के लिए मम्राजवादियी को अगत्या 
राष्ट्रीय नीति बरतनी पडेगी। ममाजवाद शा मिद्धाल जन्तरशप्ट्रीय 
पर समाजवादी शासन को कई ठों में सप्ट्रीय भरकारों का 
अनुकरण करना होगा । इसरो के स्वत्व व अपहरण थे ने बरेगे, 
पर अपनी रक्षा के छिए बलवान मेना सक्णेंगे । सारे सप्ट् को 
मैनिक शिक्षा ग्रहण करनी होगी । हों, पूजीवादी रैशो 
से कुछ के साथ संधि और मठ ऋरने की भी आवश्यकता 
पड सकती हैं। उनका लथध्य मद होगा ज प्रसद्रीम देशों को 
स्वाधीन वनने में सहाउता नें छोौट 
अधिनायको के चंगल में फेगनि से बचाई! शप्द्रीप कौर अन्तर: 
राष्ट्रीय भावो वा समखए कब्ति हद व भी ऋगम्मव नहीं है, 
बयोकि समाजगढ शाद्धीए एप्नदा का 2द्र5 दिगेबी और 
राष्ट्रीय नम्क्ृति मी न्दा दा गम्ऊक है । 
परत्तु अपनी वेदेमि #ीति मे सत्ता 
पहुले में इग्रित दिया मेँ ८9 &* 5४5 
अपने को पूरा समान्दादी नहीं ऋद् २ 
की बोर ले जाती हू. #; 
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१७८ बाद भी रूस का यह दावा नहीं कि उससे पूर्णगरुपेण समाजवादी 
व्यवस्था कायम करली है। जो कुछ अवतक हुआ है, वह मार्ग के 
बड़े स्टेशन के तुत्य है। इसलिए इस अवस्था को समाजवादी 
व्यवस्था का प्रथम सोपान कहते है । 

समाजवादी व्यवस्था कान्ति के वाद भले ही स्थापित हो, पर 
उसका जन्म पूँजीवादी व्यवस्था के गर्भ से ही होगा, अत वह 
उसके दोपो से एकदम मुक्त नहीं हो सकती । वर्तमान अतीत से 
अपना पीछा नही छुडा सकती । 
इस समय कामों का विभाग ऐसा है कि उसमे कोई ऊँचा 
कोई नीचा माना जाता हे । कामो का बंटवारा आगे भी रहेगा, 
पर यह ऊँचे-नीचे का भाव क्रमश मिट जायगा । 
इसके लिए शिक्षा की आवद्यकता है । शिक्षा पुस्तकों से तो 
मिलती ही है, उसका बहुत वडा साधन मनन है ! सिद्धान्तों पर 
विचार करना, अच्छे छोगो को काम करते देखना, सामुदामिक 
प्रधोगो की सफलता और असफलता के कारणों पर गौर करना, 
दूसरों के साथ मिलकर सार्वजनिक हिंत के कार्ये करना, ये सब 
शिक्षा के साधन है | सच्ची शिक्षा का परिणाम यह होता हैं कि 
व्यक्ति की कर््तव्य-बुद्धि जागती है॥ जहाँ साधारण मनृष्य को 
कर्तव्य-पथ पर लगाने के लिए पुरस्कार और दण्ड की ज़रूरत 
पडती है वहाँ सब्छिक्षा-मण्डित मनुष्य अपनी आन्तरिक प्रेरणा से 
काम करता है। उसकी स्वार्थबृद्धि तिरोहित होजाती है और 
उत्ते स्वहिंत और छोकहिंत में कोई भेद नही अतीत होता । वह 
'स्वेभूतहितिरत' इसलिए नही होता कि उसको इहलोक या परछोक 
मे किसीकों खुश करना है, वरन्‌ इसलिए कि छोकतंग्रह उसकी 


वृद्धि का स्वाभाविक अभ्यास होगया हैं। उसको यह खयाल भी १७६ 
नहीं आता कि में दूसरों का उपकार करने जा रहा हैँ, वरन्‌ 
समाजोपयोगी काम उसको आप ही आकृष्ठ करते है । 
कुछ लोगो को यह शका रहती है कि समाजवादी व्यवस्था 
'को पुरस्कारों का अभाव विफल कर देगा ! आज जो मनुष्य कोई 
नई वात खोज निकाढता है या अधिक परिश्रम करता है उसको 
अधिक रुपये मिलते है और वह इन रुपयो को बढा सकता है। 
यह प्रलोभन छोगो से काम कराता हूँ । समाजवादी व्यवस्था में 
बहुत रुपया भी ने छगेगा, पूँजी भो न जुट सकेगी, फिर कोई 
अपना दिमाग क्या लगायगा, या दूसरों से अधिक परिश्रम क्यो 
फरेगा ? इसका उत्तर यह है कि प्रछोभन पर काम करना अशिक्षा 
भर अप्स्कृति का द्योतक है। ससार के जितने स्थायी काम हुए है 
वे रुपये के लोभ से नही हुए है । न तो व्यास को किपीने रपये 
दिये थे, न शकराचार्य को । फिर उन्होंने अपने अपूर्व दाशनिक 
ग्रन्थ क्यों छिखे ? चरक को किस विद्वविद्याल्य में नौकरी मिली 
और वाल्मीकि के हाथ पर किस प्रकाशक ने चार पंसे रवख ? 
तुलसीदासजी ने क्या यह झूठ कहा है कि उन्होंने रामायण को 
'स्वान्त सुखाय' लिखा ? यह कहने से काम नहीं चल सकता कि 
ये लोग असाधारण महापुरुष थे । हम इस बात को स्वीकार करते 
है, पर यह भो देखते है कि ये महापुएंष ही सब छोगों को इन्द्रिय- 
निग्नह, अस्तेथ, निर्लोभिता आदि का उपदेश देते है । इसका अर्थ 
यह है कि इनकी राय में साघारण मनुष्य का अन्त करण सदा के 
लिए पतित और स्वार्थी नही है । यदि उसपर का कपाय साफ कर 
दिया जाय ठो वह निर्मेल होसकता हूँ । समाजवादी भो ऐसा ही 


१८० मानता है । उसको मनुष्य की नैसगिक पवित्रता पर विश्वास है । 
पर वह देखता है कि कुणिक्षा और वुरी परिस्थिति मे लोगों को 
ऐसा लछालची बना दिया है कि बिना पैसे के कोई काम नहीं करना 
चाहते । यदि परिस्थिति में सुधार होजाय, बर्थात्‌ श्ञोपण मिट 
जाय और सबके लिए मानवोचित सुविधायें मिल जायें तथा उसके 
साथ ही उत्तम गिक्षा दी जाव, तो फिर प्रलोभनो को आवश्यकता 
न रहेगी, प्रत्युत्‌ लोग शौक मे और केवल लोकहित के भाव से 
प्रेरित होकर अपनी पूरी शक्तिभर काम करेगे | व कोई शारीरिक 
श्रम से जान चुरायगा, न बुद्धि से काम छेने से रुकेगा | जब काम 
में ऊँच-तीच का भाव मिट जायया, जब काम लोकतसेवा की दृष्टि 
से किया जायग्रा, जब श्रम जीवन का एक आवश्यक अग वन 
जायगा और सब लोग स्वत' अपनी पूरी योग्यता और शक्तिभर 
काम करने लग जायेंगे, उसो समय सच्ची छोक्तत्रता सम्भव होगी, 
क्योकि उसी समय मनुष्य सचमुच मनृष्य होगा और सब मनुष्यों का 
बराबर माना जाना सम्मव होगा। वरावरी का अर्थ यह नहीं है वि 
किसीमें विद्येय प्रतिभा न होगी या प्रतिभावालों की पूछ न होगी। 
वस्तुत प्रतिभा की तभी कद्र हो सकती है जब ईर्पा-देप का तिरो 
भाव हो और प्रतिभावान्‌ व्यक्ति समृदाय का विशेष समर्यमेवक, 
अयच सम्मान्य माना जाय । उत्ती समय मज़दूरी के अन्याय वा 
भी अन्त होगा | जब बिता किसी दवाव या छाहच के सभी अपने 
सामर्थ्वेभर श्रम कर रहे होगे, उस समय विसीके श्रम को साप- 
तौल करने की आवश्यकता न होगी । 
उस समय समाजवादी व्यवस्था उन्नत अवस्था को प्राप्त होगी । 


इस अवस्था की दूसरा सोपान कहते है। 


६ 


इसके बाद सरकार का क्या रूप होगा ? न तो उस समय टै८£ 


कोई ऐसा वर्ग रह जायगा जिसका दमन करना हो, न लोगों 
से जबरदस्ती काम लेना पडेगा, न भोग्य वस्तुओ का मज़दूरी के 
के रूप में वितरण करना रह जायगा, फिर सरकार के ज़िम्मे क्या 
काम रहेगा ? उद्योग-व्यवसाय की व्यवस्था की तव भी आवश्य- 
कता रहेगी । यदि कोई दुष्ट प्रकृति या श्रम से जान चुरानेवाल्य 
पैदा हो ही गया तो उसका भी नियत्रण करना होगा | पर जहाँ 
लोकमत इतना जागृत होगा वहाँ इन कामों में सभी लोगों को 
अभिरुचि होगी और किसी विशेष सगठन की आवश्यकता न होगी। 
जनता विभिन्न कामों के लिए समितियाँ और परिपद बनायेगी, 
पर इन सस्याओ की समता आजकल की दण्डबारी सरकारो से न 
होगी । काम के अभाव से सरकार आप ही न रह जायगी । परल्तु 
जब सरकार ही नही तो राज कंसा ? राज की सत्ता का भी लोप 
होजायगा और एगेल्स के शब्दों मे उस चरमावस्था में विना किसी 
प्रयास के “राज मुर्झकिर झड जायगा ।* 

वह दिन कब आयगा, यह हम नहीं कह सकते। कभी आयगा 
भी या नही, यह भी निश्चित रुप से नहीं कहा जा सकता | जैसा 
कि लेमित ने 'दि स्टेट एण्ड रेवोल्यूशन' में कहा हैं, “यह वात किसी 
समाजवादी के दिमाग मे नही आई कि वह यह वादा करे कि यह 
चरमावस्था अवश्य आ जायगो।” पर हन्द् न्याय के अनुसार अब- 
तक की प्रगति की जो कुछ आलोचना की जा सकती है, उससे ऐसी 
आशा और दृढ़ आशा की जा सकती है कि पृथ्वी के भाग्य जागेगे 
और वह उस दिन को देखेगी | अभी वह काल बहुत दूर हूँ, परन्तु 
क्षितिज पर उसकी धघुत्यलों आभा देख पडने लगी है । 


$ १० ; 


गाँधीवाद ब्नाप समाजवाद 
[ ले०--भी जमप्रकाशनारायण ] 


गाँधीजी ने अवतक व्योरेवार और सोधे तौर पर यह नही 
बताया है कि उनके स्वराज्य के अन्दर समाज का निर्माण किस 
आधार पर होगा, वह कैसा होगा, इसलिए यह कहना मुश्किल 
है कि समाजवाद के बदले में वह हमे क्या देने जा रहे हे, लेकिन 
उनके कुछ वक्तव्य है, उनके कुछ छेख हे, जिनसे इस सम्बन्ध मे 
कुछ अन्दाज लगाया जा सकता है। उनके अनुयायियों की नजर 
में ये चीज़ें समाजवाद की जगह एक नये ढंग के समाज का खाका 
हमारे सामने रखती है ! वे तो यहाँतक कह बैठते है कि 'गाघीवाद 
ही हिन्दुस्तान के लिए सच्चा समाजवाद है ।” गाँघीजी ने भी 
जव-तव स्वदेशी समाजवाद' या 'हिन्दू धर्म का मौलिक विचार' 
“भारत की अपनी प्रतिभा' ऐसी शब्दावलियों का व्यवहार किया 
हैं। इसका मतलूव यह होता है कि शायद उनकी यह धारणा है 
कि उनका यह 'स्वदेशी समाजवाद' हिन्दुस्तान की जलवायु के 
लिए पाइ्चात्य ढग के समाजवाद की अपेक्षा अधिक उपयुक्त है । 
पहले हम यही विचार करले कि गाँधीजी समाज के निर्माण 

के बारे में जो विचार रखते हे क्या वह सच्ची स्वदेशो' और 
'मारतीय प्रतिभा” का चमत्कार है? हमें तो ऐसा नही दिखाई 
पडता । पाइचात्य देशो के बहुतेरे लेखको और विचारको ने ठीक 
गांधीजी के ढरें पर लिखा है और कहा है । उनकी तर्क-प्रणाली 
का मूलाघार एक है-हाँ, किसीने किसीपर ज़ोर दिया है, 


किसीने किसीपर | 'बर्ग-युद्ध। एक वेवकूफों की वात है, पूँजी १८३ 
और मजदूरी एक-दूसरे पर निर्भर और एकन्दूसरे के लिए 
आवश्यक है, फ्रात्ति तो ध्यत्तात्मक है, समाज के हन्द्रात्मक वर्गो 
का समन्वय क्ान्ति झो अपेक्षा कही अच्छा है। मुनाफा, मजदूरी 
और कीमत पर विचास्पृर्ण नियत्रण होना चाहिए। जमीदार 
और पूँजीपति धन और ज्मीदारी के ट्रस्टी' हँ--थे बाते पाश्चा- 
त्य देशो के प्रोफेनरो, पिचारको और घर्मोपदेशकों ने वार-वार 
दुहराई है । छुछ दिनो पहले इग्लैण्ड के सुप्रसिद्ध लेखक एच० 
जी० वेल्स और सोवियट छस के डिक्टेटर स्टालिन में जो बाते 
हुई थी, उसमें वेल्स ने स्टालिन के समक्ष यही दलीले पेश की 
थी, जो गाँधीजी हमारे यहां कहा करते है । उसने कहा था कि 
यह वर्ग-युद्ध वेबकूफी और खुराफातों से भरी हुई चीज़ हे, 
पूंजीवाद का खात्मा वर्गों के हितो के समन्वय से ही सिद्ध हो 
सकता है, जरूरत है तो सही नेतृत्व की । गाँधोजी पूँजीपतियों 
के हृदय का परिवर्तन चाहते है, वेल्स साहव भी यही चाहते है । 
स्वर्गीय रैमज़े मेकडानल्ड अपने समाजवादी दिनो में वर्ग-युद्ध 
के विरुद्ध थे। एक जगह उन्होने लिखा हँ--पूँजी और मजदूरी 
दोनो को समाज की सेवा करनी है और समाज के नेताओं का 
यह कत्तंव्य है कि वे इन दोनों मे आज जो सघष्ष है उसको ख़त्म 
करने और उनमें समन्वय स्थापित करने के तरीके ढूँढें । नि सन्देह्‌ 
अपने इस समाजवाद को मैकडानल्ड इग्लेण्ड का स्वदेशों समाजवाद' 
कहते थे, लेकिन सभी स्वदेशी समाजवादियों को तरह इसकी क्या 
गति हुई, यह जग-जाहिर है। मैकडानल्ड साहव ने कट्टरपथियों और 
पूँजीपतियो के स्वार्थ में अपने समाजवाद को विलीन कर दिया । 


१८४. जमीदार और पूजीपति ट्रस्टी हे--इस विद्धान्त के घुद् 
भारतीय होने पर बहुत नाज़् किया जाता है और कहा जाता है 
कि हमारे देश की अहिंसा-वीति के यह विलकुछ अनूकूछ है; लेकिन 
विलियम ग्रोडविन ने अपनी “पोलिटिकछ जस्टित नामक 
पुस्तक में इसका प्रयोग क्या हैं। उसने छिखा हँ--सभी 
घाभिक नदाचारो का एक ही आवार हैं और वह है धत्र के 
सम्बन्ध में किया गया अय्यागण, इसलिए सभी धर्मों के प्रवर्तको ने 
अपने बनी चेलो से कहा है कि उन्हे यह समझना चाहिए कि जो 
धन उनके पास है उसके वे ट्रस्टी हैँ, उसमें खर्च के एक-एक जरें के 
वे जवाबदेह है । उनका काम केवल व्यवस्या करना है; किसो भी 
हालत में वे उसके मालिक या प्रभु नहीं है ।” देलिए, गोडविन 
आज से डेढ शताब्दी पहले हुए थे, बत जो लोग याँवीजी के 
इस नमिद्धान्त को हिन्दुस्तान का शुद्ध स्वदेशी सिद्धान्त कहकर खुश 
होते हैं, उन्हें इस तरह खुथ होने का कोई सबब नही है 

साफ वात यो है कि सुधारवाद बौर क्रान्तिवाद में घुरू से ही 
झगड़ा है । गाँवीजी के जो विचार है, वे चुधार्वादी हँ--उसकी 
भाषा भछे ही हिन्दुस्तानी हो, छेकित उसका मूल तो अन्तर्राष्ट्रीय 
है। सुवास्वाद का सबसे मुल्य काम यह हैं कि वह समाज की 
प्रचलित व्यवस्था को काबम रखना चाहता हैं । उत् व्यवस्या को 
खत्म करनेवाली शक्तियों को देखते ही वह चौकन्ना होजाता 
और उन्हें नपुसक्त बना देना या सदा के लिए चुप कर देना 
चाहना है, इसीलिए वह सदा स्वार्यो के समन्वय के राग बलापा 
करता है । गाँवीजी जमीदारों गौर पूँजीपतियो से यही कहा करते 
हूँ कि आप अपने किसानों और अपने मजदूरों को हालत सुधारिए, 


उनसे अच्छा सम्बन्ध स्थापित कौजिए। बस, फिर न कही यह १८४ 
कम्ब्त वर्ग-युद्ध रहेगा, न अमतोप रहेगा, न विद्रोह रहेगा, ने 
उखाहफ्रेंफ रहेगा। सुबारवाद का काम समाज में न्याय को 
स्वापना नही हैं। उसका काम है समाज में जो दरारे पड गई हें, 
उन्हें किसी तरह मूंद देना । 

काँगेस समाजवादी पार्टी की स्थापना के वाद याँत्रीजी से 
भवध के ताल्लुकेदारों ने भेट की थी और समाजवादी पार्टी के 
जमीदारी, पूंजीश्ाही और व्यक्तिगत सम्पत्ति उम्र देने के निर्णय 
पर सत्त नाराजगी जाहिर करते हुए उनसे सरक्षण माँगा था। उस 
अवसर पर गाँधीजी ने जो कुछ कहा था, हम उसके कुछ उद्धरणों 
को ही देखे । उन्होंने कहा था--“मे जिस रामराज्य का स्वप्न 
देखता हूं, उसमे राजाओं और भिखारियो--दोनो के अधिकार 
सुरक्षित रहेगे ।” 

सच पूछिए तो गाँधीजी की सामाजिक फिलासफी' का यही 
मूलमभ्र है । उनके स्वप्न में रामराज्य में राजाओं के साथ-साथ 
वेचारे भिखारी भी विद्यमान रहते हें । इसमे शक नहीं कि 
गाँधीजी उन भिखारियो के हक की हिफाजत करना चाहते हे । 
यद्यपि हमें यह भी नहीं बताते कि उन बेचारो के हक क्‍या होगे 
और उन्हे लेकर वे अभागे क्या करेगे, लेकिन सबसे मनोरजक, 
नही, नही, हैरत में डाल देने वाली बात तो यह है कि गाँधीजी के 
उस सपने के रामराज्य में भी कुछ लोग भिखारी बने ही रहेगे ! 

'शामराज्य--और भिखारी और राजा दोनो का | क्यों 
नही ? भला भिखारी नहा रहेगे, तो ये उन्नत विचार वाले”, 
उदार', 'दानी', अपनी आत्मा की महान्‌ उदारता और सदाशयता 


#८८े पा परियय देगर फिस तरह मानदी स्वनाद वा हिन्द क्रदर्म 
पेश करेगे ! 
भला समाज में दो, आदमी विसारी क्यों रहे ? सम्ाजवाद 
का यह मुन्प प्रथम गाँधीनी हे दिमाग में कमी उठा ही नहीं-- 
उठ नी नहीं मस्‍ता, कयोति सॉँतीजी की नीति के सफल होने दे 
लिए यह अत्यावष्यक् है क्वि समाज में कु लोग भिग्गरी रहे । 
कुछ छोग बहने है, गावीवाद जौर ममाजवाद में रध्यात्मवाद 
और भौतिझवाद वा भेद हैं। यह वात ग्ररत हैं। भेद हैं 


झपर का सवार । समाजवाद आधिक असमातता के दारणों का 
अननसन्धान करता हैं। राज्यजो, उमीदारों, पंजीपतियों और 


भस्ारियों की उत्तनि के मूलाघारों की खोज-टट करा है और 
चोज-ूँढ करता हैं भानवी शोपणों के रहस्यों की ! इस खोज-डूँट 
और जाँच-पडताल के वाद जब समाजवादी उसको जड़ का पता 
लूगा लेता है, दो उसे उसाड़ फ्कत्ा है; वह सामाजिक चुराइयो के 
मूल पर ही कुणराधान करता है । 
लेकिन गाँवीवाद इन प्रव्तो पर विचार करना भी ज़रूरी नहीं 

समझता । उतके मन में तो यह सवाल नी नहीं उठता क्ि क्या 
वात है कि मुट्टीमर छोग राजा, जमीदार और पूँजीवादी बनकर 
गलछर उड़ा रहे हूँ और वाक्ी पुर समाज या ठो भिखारी वन चुका 
या बनने दी तैवारी में हैं ? वह समाज की नीती और ऊँची सनह 
को स्थायी मान लेता है औौर फक्ष्त यहो चाहता है कि उपर की 
सतह के छोग नीची नतह के छोगो से ज़रा रहम का वर्ताव रखलें। 
उत्तम यह हिम्मत नहीं होती कि वह इसरी-जाँच करे कि जमीदारो है 
और पूंजोपतियों का यह घन आता कहाँते है। वह इतना ही कह- 


कर सतोय कर छेता है कि 'भाई, अपनेको इन गरीबो का ट्स्टी १८७ 
समझो और धन का उपणेग उनके हित मे ही करो ।' 

एक समाजवादी के लिए यह फिलासफी धोखेवाजी हैं-- 
धोलेवाज़ी अपने प्रति और घोषित जनता के प्रति । हम समाजवादी 
डके की चोट यह कहते है कि जमीदारो और पूजीण्तियों का यह 
घन किसानो और मशणदूरो की मेहनत से ही पैदा हुआ है, इसलिए 
प्राउधन के कथनानुमार चोरी का माल हैं। इस चोरी को 
छिप्ाना, इसे वेपूछेताछे चलने देना, नही, इसपर प्रवितता की 
पुर देना तो नि सन्देह धोलेवाजी है, भले ही यह धोखेबाजी आप 
अनजाने ही क्यो न कर रहे हो । 

ये ऊँची सतह के लोग केवल चोरी के ही अपराधी नहीं हूँ, 
वे तो हिसा के भी अपराधी है, क्योकि इस चोरी के माल को वे 
हिंसा के वकू पर ही अपने कव्जे में लिये हुए है। अगर सगठित 
हिंसा का और उसको सही सावित करनेवाले वर्गंगत कानून 
का भय न हो, तो किप्तान और मजदूर कल ही जमीन और 
कारखानो पर कब्जा करले | 

राजाओ, जमीदारो और पूँजीपतियो के अधिकारों पर चूँचरा 
न करके गाँधीजी ने इस वडे पैमाने पर और संगठित रूप में 
होनेवाली चोरी और हिंसा पर चुप-चाप मोहर लगादी है। चुप- 
चाप ही नही, उन्होने तो खुलेआम और ऐलानिया तौर पर इसको 
मान लिया है। उन्होने तो अवब के जमीदारों से साफ-साफ कह दिया 
है कि यदि कोई उन जमीदारो की सम्पति को लेना चाहेगा, तो वह्‌ 
(गाँधो जी) खुद छैडिंगे । और इसके कुछ दिन पहले हो उन्होने अहम- 
दावाद के पूजीपतियो से कह दिया था कि उन्हे अधिकार है कि वे 


ईैंप्प धन इकट्ठा करे। गाँवीजीने इन धनियो से यह भी कहा कि वे इस 
धन को किसानों कौर मजदूरों के ट्रस्टी की हैसियत से ही रक्‍्ले, 
इस धन में उनका वरावर का हिस्सा है । इस घन को वे ग्रीवो 
के हित के लिए ही खर्चे करे और वे उन्हे एक परिवार के सदस्यो 
की तरह ही मावे। यही गाँबीजी का घुद्ध स्वदेशी समाजवाद है, 
जिसमें मजदूरों और पूँजीपतियो, जमीदारों और किसानों में 
हादिक सहयोग होगा । 
थोडे ही गौर से देखने पर इस कथन की अस्पष्टता और 
परस्पर विरोध श्रक्ट होजाता है। मान लीजिए क्रि जमीदार 
ट्रस्टी' है। अब सवाल यह उठता है कि घन के किस हिस्मे को वह 
ट्रस्ट समझे--तमूचे को या किसी हिस्से को । अगर किसी हिस्से को, 
तो वह हिस्सा क्या हो और उसे कीद निःचय करेगा ? अगर उत्तका 
किसान उसके धन का वरावर का हिस्सेदार है, तो इस बराबर के 
ठीक मानी क्या है ? क्या इसका मतलूव यह है कि घन का आधा 
हिस्सा जमोदारों का है और जावा कितानों का ? या इसका मत- 
लव यह हैं कि जमीदार और किसान दोनो ही मिलकर वरावस्वरा- 
वर के हिस्सेदार है ” फिर कोई हिस्सेदार ट्रस्टी' किस तरह होसकता 
है ” 'एक ही परिवार के व्यक्ति! का क्या मतलूव ? क्या इसका 
मतलूव यह हुआ कि किसानो का यह हक हैं कि वे जमीदारो के 
महलो में डेरा डाले और उनकी चमकती सवारियों पर शहर को 
सैर करे ? 'हादिक सहयोग' का हो क्या मतलब ? यह सहयोग 
कौन लावया ? 
ये सवाल ऐसे नही हे कि इन्हे यो हलके-हलके नज़र-अन्दाज' 
कर सके । फिर, और भी वद्धनदार और अहम सवाल हूँ । 


क्या किसानों और मजदूरों का धन पर उतना ही अधिकार १८६ 

« है, जितना कि उतके मालिकों का ? गाँधीजी के पास इसको 
मान लेने का कौन-सा प्रमाण है ? बदि यह कहा जाय कि किसानो 
और मजदूरों का वरावर हिस्सा इसलिए है कि वे ही धन पैदा 
करनेवाले हे, तव वे अपनी पैदा की गई चीज़ को दूसरों के हाथ में 
क्यों सौप दे ? क्यो उत्तसे कहा जाय कि उन्हे दूसरों के हाथ में सौप 
दो, जो तुम्हारे लिए ट्रम्टी का काम करेगे ? क्या इसलिए कि 
जिसमे ये बडे छोग अपनी उदारता का चिपुल प्रदर्शन करते फिरे ? 

हम इस सवाल को दूसरे छोर से ही ले। ये धनी छोग ही 
ट्रस्टी का काम क्यो करे ? वे ऐसा क्यों न कहे कि यह धन तो 
हमारा है, इसे हमने अपने दिमाय॑ और अपनी पूंजी मे पैदा पिया 
है और किसीको इस पर दावा करने का दम नही है ? 

भदि धनियों का धन उनका अगना नही है, तो यह फीनन्सा 
स्याय है कि उन्हें उसे रखने और उसके वछ पर उदारता दिल- 
लाने के लिए उत्साहित किया जाय ? और अगर यह उनागा नहीं 
तरीके से अजित धन है, तो फिर किसीकों कया हक हैं हि पे 
कि इसे तुम दूसरे को दे दो ?अगर गरीब भूसों मस्ते है, तो मस्ने 
दीजिए । इसमें धनी वेचारो का कया झसूर ? 

इस तरह यदि हम व्योरेवार देसने है तो गाँधीयाद वायर्दा- 
पूर्ण आधिक विदेयण, शुभ ओर महान्‌ सदिच्णाओं छौर प्रशाय- 
“शम्य नैतिकता की एक जिचठी गाए हैं । 

है उपाय कैपल दी ही है। था तो मान हीलिए हि परवनिगे गे छा 

घन अन्याय मे उगाशित है और से दयने मंदगाया एंयाए “पिकत, 


यथा माने लीशिए कि उद्योने श्यगयरेण एसे उप्ीण शिविर, 


१६० इसलिए सलेमानस को तरह चुप्यी मार कर बैटिए। इसका तो 
कोई मतलब नहीं होता कि आप गरीबों को फकत यह जनाने के 
लिए कि मे तुम्हारी सुध भूला नही हूँ, चिकनी-चुपडी उदारता 
की वाते कहा करे । 

सवाल नैतिकता या सदाचार का नही हैं, यह समस्या तो 
घन और उसके उत्पादन के वैज्ञानिक विः्लेषण की है| इस 
समस्या का हमें साहस से सामना करना चाहिए, न कि भावुकता 
के बुक में उसे ढेंक देना चाहिए। कार्ल मास ने पूँजीवादी धन 
का विश्लेपण कर और यह सावित करके कि धन कमाने के लिए 
मजदूरों का शोपण आवश्यक होजाता है, मानवता का महान्‌ 
उपकार किया है । पूंजीपतियो के टुकड़ों पर पलनेवाले प्रोफेसर 
उसे इस अपराध के लिए आजतक भी क्षमा नहीं कर सके है । 
एक वात और रह जाती है।इस ट्रस्टो के सिद्धान्त को 
आखिर काम में छिस तरह छाया जायगा ? गाँवीजी धनियों को 
गरीवो के ट्रस्टी वनने के लिए किस तरह प्रभावित करेगे ? क्या 
उनकी नैतिकता को अपील करके, उनके दिलो के अन्दर पहुँच 
कर ? उन्होंने उन ज़मीदारों से कहा कि में चाहता हूँ कि में 
आपके दिलों में समाऊं और उन्हें परिवर्तित करूँ, जिससे आप यह 
अनुभव कर सके कि वास्तव में यह घन जापकी व्यक्तिगत सम्पत्ति 
नहीं, वरन्‌ किसानो का ट्रस्ट है और आप उन्हींको भलाई में 
इसको खर्च करेगे।” 
हमें जक है, हमारे कुछ भाई इसे भी भारतीय मम्कृति वी 
देन ममझेंगे। छेकिन सचाई यह है कि दुनिया के सर्म! बडे घार्मित 
उपदेख्कों ने इसी तरोके का इस्तेमाल किया था। उन उपयदे- 


शको को इसमे कितनी सफलता मिली, इसका साक्षी इतिहास १६९ 
हैं। अब गाँधीजी अपनी जादू की छडी लेकर आये है और एक 
नया इन्द्रजाल हमे दिखाना चाह रहे हे । 
मुझे भालम नही कि उन जमीदारो के दिलो को गाँधीजी की 
वात बदल सकी या नही । ये जमीदार बड़े छाट और छोटे लछाटो 
से भी इसी तरह मिलते और गरिडगिडाते रहे है। हाँ, यह तो साफ 
ही हैं कि गाँधीजी को वातचीत से उन्हे तसल्ली जरुर हुई होगी 
और उनमें से कुछ तो गाँधीवाद के कट्टर समर्थक वन गये ह। 
गांधीवादी बनने में उन्हें लगता ही क्या हैं ” वस मौंके-वेमौके 
चन्दा दे देना, जिसकी रकम भी उन्हे वापस मिल ही जाती है । 
अखबारों में उनकी तारीफे और तसवीरे निकलती है और इस 
प्रगसा का प्रयोग वे अपनी व्यापारिक तरवकी के लिए करते है । 
गाँधीजी ते उस मुलाकात में यह भी कहा हैं कि उन्होंने 
पूंजीपतियो से भी कहा है कि वे ऐसा सदा अनुभव करे किये 
मिले केवल उनकी नही है, वरन्‌ मजदूरों के भी इनमे हिस्से हैं । 
अफसोस की वात यह है कि हमे इसका पता नहीं कि गाँधीजी को 
इस दिशा में सफलता मिली है या नहीं। गाँधीजी का सम्बन्ध 
अहमदाबाद के मजदूर-सध से भी है। क्या वह या उनके कोई अनु- 
यायी हमें बतायेंगे कि सध और मिल-मालिको के सपर्प के दरम्बान 
इस तरह के हृदय-परिवतन का कोई लक्षण दीस पडा है? क्या 
. यह ठीक नही है कि ये मिरू-मालिक जब कभी झुके है, तो त्थ की 
शक्ति के डर से, आम हडताल के डर से *गाँधीजी के समझौतों को 
तो उन्होने वार-वार तोडा है, यद्यपि उन समझौतो की बर्ते ऐसी 
कभी न रही है कि मिल-मालिकों को कोई यथाये त्याग करना पड़े । 


४ शर 


गाँधीवाद या मार्क्सवाद 
[ ले०--श्री राहुल साँस्कृत्यायन | 
मेरी राय में हिन्दुस्तान को सर्वताघारण जनता को उन्नति 
की ओर छे जाने के छिए इसके अतिरिक्त कोई चारा नही कि 
हम साम्बवाद या सोगलिज्म की ओर अग्रसर हो । वही एक ऐसा 
मार्य हैं जिससे अब हम भागे वढ सकते है । 

मेने बहुत दिनों तक परिश्म के साथ भारत में प्रचलित 
पूँजीवाद और जमीदारी की प्रया दा अध्ययन किया है । खासकर 
अपने प्रान्त विहार में मैंने इस सम्बन्ध में गम्भीर निरीक्षण भी 
किया है । अन्त में में इस नतीजे पर पहुँचा है कि यदि हम भार- 
तीय जनता के उद्धार के इच्छुक है, तो पूंजीवाद की इन प्रयाओं 
करा हरे अन्त करना ही होगा। जवतक इनको हम जड़ ते 
उखाडकर नही फेक देंते, जनता के कप्ट किसी प्रकार भो दूर 
नही हो सकते । मेरा दृढ़ विश्वास है कि इन प्रथाओं में अव कोई 
जीवन-शक्ति शेप नही रह गई है । अब इन्हें वदलना ही पडेंगा। 
उद्योग-धन्वो की दृष्टि से अभी देश में य्वपि कुछ भी नहीं हुआ, 
लेकिन देश शीक्ष ही अपना उद्योगीकरण करेगा, इसलिए यह 
आववध्यक है कि जमीदारो प्रथा के साथ ही साथ मिलो से फेल 

पंजीवाद का अमीसे नाश प्रारम्म कर दिया जावे । 
गाँवीवाद ने देश में जो जागृति फैछाई है, उनसे कौत इनकार 
कर सकता है ? में समझता हूँ कि गाँवीवाद ने जनता को बहुत 
लाभ पहुँचाया है और उनीका यह फछ हूँ कि हम आज जाग उठ 


है, और हमारी जनता भी अपने अधिकारों को पहचानने लगी १६३ 
है। इन सब बातो को स्वीकार करते हुए भी में समझता हूँ कि 
गाघीवाद ने अधिकाश में अपना कार्य समाप्त कर छिया। उसकी 
समाप्ति कर जनता को साम्यवाद की ओर अग्रसर करना चाहिए। 
इसीमें देश के छोगो का कल्याण है । 
गॉधीवाद से भय 

मुझे भय है कि गाँधीवादियों तथा काँग्रेस ने जो वीति आज 
इख्तियार करली है, वह जनता को आगे नही ले जा सकेगी । 
इससे वह पूंजीपतियो, जमीदारो व मिल-मालिको की सहायक हो 
जावेगी और इन लोगो का सर्वसाधारण जनता पर प्रभुत्व बढाने 
का कारण बन जावेगी । उच्च कांग्रेसी नेताओं के लिए इसके 
अतिरिक्त कोई मार्ग नहीं कि वे निसकोच तथा निर्मय होकर 
साम्यवादी हल को स्वीकार करले और उसके सिद्धान्तो को क्रिया- 
त्मकरूप में जनता के सम्मुख पेश करे। मुझे सन्देह है कि पूँजीवादी- 
वर्ग के काँग्रेसी नेता जनता के प्रति अपनी वफादारी कायम रख 
सकेगे। वहुत सम्भव है कि उनपर रोक-थाम नही रकखी गई तो 
वे जनता को ऐन मौके पर घोद्धा दे दे और उसके अधिकारो को 
कुचल डाले। काँग्रेस का इतिहास और नीति नही बदली, तो मजदूर 
और किसान जनता के दु ख॒ दूर होने की कोई सम्भावना नही ! 

मेंने निश्चय किया है कि में भी एक मजदूर वनूंगा, ताकि में 
इस समस्या को और भी अच्छी तरह समझ सकूँ । इससे मजदूर 
और किसानो में भी कार्य करने मे काफी सुविधा रहेगी और में उनकी 
कठिनाइयों से परिचित हो एक अच्छा खासा मजदूर बन सकूँगा । 
मेरी राय में हमारा अगला कदम इसी दिशा मे उठना चाहिए। 


१३ 


$+ १२१ 


गाँधीवाद बार समाजवाद 
[ छेखक--श्रों एम० एन० राय ] 

गाँवीवाद और समाजवाद के विषय पर कुछ कहना या 
लिखना कठित काम हैं। फिर भी मेने इस विपय पर कुछ लिखना 
चाहा है तो इसका मुख्य कारण यही है कि इस विषय पर लोगो 
में काफी श्रम फैला हुआ है । सबसे पहले में पाठकों से यह निवे- 
दन करूँगा कि वे इन पंक्तियों को पटते समय इस वात को ध्यान 
में रक्खें कि गांघीवाद और समाजवाद की तुलना करने और उन 
दोनों का पारस्परिक भेद बताने में मेरा कभी भी यह इरादा नहीं 
है कि में गाँवीवाद की निन्‍्दा कहूँ । में प्रत्येक विषय को वौद्धिक 
दृष्ठिकोण मे देखा करता हूँ भावावेश का मुझपर कम प्रभाव 
होता है । जव मेरे सामने कोई बात होती है, तो में उसकी अपनी - 
पसन्द-नापसन्द की नज़र से नहीं देखता--वल्कि उसको सम- 
झना चाहता हूँ, और यदि उससे मुझे अपने आदर्श की बोर बढने 
में सहायता मिलती है तो में उत्ते ग्रहण कर छेता हूँ । यदि अपनी 
कसौटी पर कसने पर में किसी वात या विचार को ठीके नही त्म- 
ता तो मुझे उसको ग्रहण न करने में भी हिचकिचाहट नही होती, 
चाहे उस बात था विच्यर का सम्बन्ध कितने ही वड्ड व्यक्ति से 
क्यो नहो। ह 

कुछ दिन पहले की वात है, मेरठ ज़िले के राजनैतिक कार्य- 
कर्ता और विद्यार्थी मुझते विविव राजनैतिक विपयो पर विचार- 
विमर्श करने आये । उस समय इत्त बात पर वडी गरम वहुतत छिड 


गई कि गाँधीजी सोशलिस्ट है या नहीं ? उन्होंने समवत यह १६४ 
सोचकर कि शायद इस विषय में मेरे विचार उनके कुछ काम आ 
सके, मुझसे भी इस विपय में अपना मत प्रकट करने का आग्रह 
किया । एक युवक का दावा था कि “गाँधीजी अपने समय के सर्वे- 
श्रेष्ठ समाजवादी है ।” यद्यपि ऐसी वात सुनने का मेरा यह पहला 
ही अनुभव न था, मुझे उस समय लगा कि छोग समाजवाद के 
विपय में तरह-तरह की श्रातिपूर्ण धारणायें बनाये हुए है। इसके 
प्रतिकूछ दूसरे मत के समर्थकों के विचार भी मुझे स्पष्ट न लगे । 
उन्होने जो राय प्रकट की, वह केवल नकारात्मक ही थी। तब 
मैने उन लोगो से भी यह वात कही थी, और आज फिर उसको 
दोहरा देना चाहता हूँ । जहाँतक मेरा अपना सम्बन्ध है, में किसी 
बात को केवछ इसीलिए गछत नही समझता कि में उससे सहमत 
नही हूँ। में किसी वात को तभी अस्वीकार करता हूँ जब वह 
आलोचना की कसौटी पर नही ठहर पाती । लेकिन इस लेख में 
तो में गाँधीवाद पर अपना मत भी प्रकट करना नही चाहता-- 
मेरा इस विषय में क्या मत है, यह प्राय सभी लोग जानते हे । 
इस लेख में तो में केवल इतना भर करना चाहता हूँ कि गाँधीवाद 
और समाजवाद की व्याख्या करके आपके सामने रख दूँ, ताकि 
आप अपना परिणाम स्वय निकाछू सके और यह देख सके कि 
क्या यह सभव हैं कि गाँधीवाद और समाजवाद मे समन्वय हो 
सकता है था वे दोनो परस्परविरोधी सिद्धान्त हे । 
समाजवाद कया है,इस विषय में वडा भ्रम फैला हुआ है। कोई 
समाजवाद को मानवता का सिद्धान्त समझता है, कोई उसे उपयोगिता 
का सिद्धान्त मानता है, तो कोई उसे समानता का सिद्धान्त माने 


१६६ बंठा हैं। मेरे कहने का मतलब यह कभी नही है कि भारतवर्ष में 
ऐसे छोग है ही नही, जो समाजवाद के विपय में सही जानकारी - 
रखते हो। पर उनसे मुझे कुछ कहना भी नही है। में इतता अवश्य ' 
कह सकता हूँ कि जो छोग गाँवीजी को समाजवादी समझते हैँ, 
या यह प्रश्न पूछते है कि “क्या गाँवीजी समाजवादी है ?,” वे 
समाजवाद से जानकारी नही रखते, क्योकि गाँधीवाद और समाज- 
वाद में कोई सामजस्य नहीं हैं । 

गाँधीयाद 

अपने विषय को सहल बनाने के लिए यह आवश्यक जाने 
पडता है कि हम कुछ बब्दों और वाक्यों आदि की परिभाषा कर 
हे। में स्वीकार किये लेता हूँ कि गाँधीवाद की व्यास्या करना 
आसान नही है! क्योकि जो छोग यह दावा करते हैं कि गाँवीवाद 
ने ससार को सामाजिक और राजनैतिक समस्याओं को हुछ करने 
का एक नया ढंग सिखाया है, वे भी अभीतक गाँधीजी की सीख १ 
को किसी दर्शन-व्यवस्था के रूप में पेश नहीं कर सके है । उदाह- 
रण के लिए, आचार्य कुपछानी ने गाँधीवाद पर बहुत-कुछ लिखा 
है, पर उन्होने भी यह मत्त प्रकट किया हैं कि गाँधीवाद नाम 
की कोई चीज नही है। यह सिद्ध करने के लिए उन्होंने एक अच्छी 
बडी पुस्तक तक लिख दी हैं--उसका नाम उन्होंने रखा है “गाघीजी 
का रास्ता ।” मेरे लिए तो, गाघीवाद'” और “गाँवीजी का रास्ता 
इन दोनो में कोई विशेष अन्तर नहीं है। छेकित चूँकि यदि मेवे 
गाँवीवाद की कोई परिभाषा की भी तो उसपर आपत्ति उठ 
सकती है,इसलिए मे गाँधीवाद की व्याल्या के विषय में चुप रहूंगा। 
गँधीजी के नाम के साथ कुछ सिद्धान्तो का सम्बन्ध जोड़ा जाता, 


है, में उन्होकी समीक्षा करेगा और यह दिखाने की कोशिश करूँगा १६७ 
कि समाजवाद से उतका कितना सम्बन्ध है । 
समाजवाद कया है १ 

में पहले समाजवाद की व्यास्था करना चाहूगा । आप जानते 
है, समाजवाद के अनेक पहलू हे । विश्ेषत. जिसे हम माक्संवादी 
समाजवाद (04%४७7॥ 50८७४) कहते है, उसको तीन विभागों 
में विभाजित किया जा सकता है--यद्यपि इन तीनो में से किसी 
एक भाग, को भी अन्य दो भागो से अलग नही किया जा सकता । 
ये द्वीन विभाग है (१) दार्शनिक, जिसे हन्दात्मक भौतिकवाद 
(06८९७ 39६७४98॥) भी कहते हे, ([ २ ) आर्थिक, और 
(३) राजनैतिक । लेकित इस समय में समाजवाद के दार्शनिक 
और आधिक पहलुओ ही पर विचार करवा चाहूँगा। वैसे तो 
अकेले दाशेनिक पहलू पर भी पूर्णत विचार करने लिए इतना 
स्थान चाहिए, जितना कि मुझे भय है इस समय मुझे नहीं मिल 
सकता । फिर भी भेरी राय है कि समाजवाद का दाक्षैनिक पहलू 
ही ऐसा है, जिसका किसी प्रकार भी उस विचार-प्रणाली से सम- 
झौता नही हो उकता जिसे हम छोग गाँधीवाद के नाम से जानते हे । 
गाँधीवाद का दाक्षैन्रिक १हछू क्या हूँ ? गाँवीवाद दाज्षेतिक दृष्टि- 
फोण से परम्परागत हिन्दू विचार, हिन्दू धर्म और हिन्दू दर्शन ही 
का धुसरा नाम है। गाँधीजी स्वय वडे घामिक और श्रद्धालु व्यक्ति 
है। उनका भगवान पर भरोसा है, और अनेको वार वह यह कह 
चुके है कि प्रार्थना ही से उनको वह प्रकाश मिलता है जिसके 
सुझरे वह ससार की समस्याभो को समझ सकते हैं । दूसरे शब्दों 
में में यूँ कहूँ कि गाँबीजी केदलछ घामिक व्यक्ति ही नही हे, वल्कि 


के 


(६८ सच्चे मानी में ध्मेंप्राण महानुभाव है । क्योकि वह अपने चिहवान 
के विपय में बड़े स्पष्ट हें। इसीलिए हमको गाँधीजी के जीवन- 
दर्शन की समाजवाद के दार्शनिक पहलू से तुलना करने में कठिवाई 
का अनुभव नही करना पडता । जो लोग जपनेको घामिक वत- 
लाते हुए झेपते है, और फिर भी भारतीय दर्शन-द्यास्त्र और समाज- 
भास्त्र के श्रतिपादक होने का दावा करते है, उनकी स्थिति को सम- 
झना बड़ा कठिव होता हैं। वे छोग अपनी धामिकता को तके का 
जामा पहनाने का यत्व किया करते है । में तो उनके विपय में 
यही कह सकता हूँ कि वे अपने विश्वास (एतकाद) के प्रति सच्चे 

नही है । उदाहरणाये, आपको ऐसे वहुत्से छोग मिलेगे जो यह 
दावा करते हैं कि मार्क्स ने दुनिया को कोई नई वात नहीं चताई, 
क्योकि उसकी कोई ऐसी नई वात नही है. जो वेदान्त या उपनि- 
पदो में न मिलत:हो। आध्यात्मिक कम्युनिज्म और घामिक समाज- 
वाद की वातें करनेवाले लोगो की भी कमी नही है। मुझे तो ऐसे 
» लोगो के सम्पर्क में आने का भी अवसर मिला हैं जिनका कहना 
हैँ कि भौतिकवाद या वेदान्त, मात के सिद्धान्त या मु के सिद्धान्त 
में कोई अन्तर नहीं है। जैसा कि में ऊपर कह चुका हूं, ऐसे छोगो 
से पार पाता मुश्किल है) लेकिन गाँधीजी के साथ ऐसी वात नहीं 
हैं। क्योंकि वह स्पप्ट ईमानदार हैं और अपने विश्वास के सम्बन्ध 
में किसीकों भ्रम में रखना नहीं चाहते । इसीलिए हम सहज ही 
में गाँवीवाद और समाजवाद के दाशनिक पहलू की परस्पर तुलवा 
करके 5स परिणाम पर पहुँच सकते हैं कि जिसे हम गाँधीवाद के 
नाम से जानते हैं उत्तका जौर समाजवाद का समन्वय नही किया 
जा सकता । समाजवाद का दार्शनिक आधार भौतिकवाद है, जो 


धर्म को, विधना द्वारा ब्रह्माण्ड और जीवन के रचे जाने के सिद्धान्त १६६ 
फो, स्वीकार नही करता। ऐसे समाजव।दी के लिए जो अपने विपय 
से भलीभांति परिचित है, गाँधीवाद और समाजवाद के विरोधा- 
भास को जानने के लिए केवल इतना ही काफी है । वह बिना 
किसी कठिनाई के इस परिणाम पर पहुँच सकता है, कि गाँधीवाद 
के गुण-दोप कुछ भी क्यों न हो, उसका समाजवाद से कोई सम्बन्ध 
नही हो सकता । क्योकि समाजवाद का मूछ सिद्धान्त है द्वन्दात्मक 
भौतिकवाद। मेरा इससे क्या अभिप्राय है, यह आप आगे चलकर 
भच्छो तरह समझ छेगे। 

में एकवार फिर दोहरा दूँ कि समाजवाद से मेरा अभिप्राय 
मा्सवादी सोशलिज्म से ही हैं । काले मार्क्स से पहले भी समाज- 
वादी विचार प्रचलित थे--किन्तु काल्पनिक या घामिक समाजवाद 
सम्बन्धी ही। उस समय के समाजवाद और गाँधीवाद में कुछ 
सामजस्य पाया जा सकता है । उस समय के समाजवादी अपने 
समय की गरीबी और शोषण से असन्तुष्ट थे, और ऐसे समय की 
कल्पना करते थे, जब समात रूप से सुखी होगे । माक्स ने सबसे 
पहुछा जो काम किया वह यह था कि उसने उत्त “काल्यनिक" 
समाजवादियो की आलोचना की, क्योकि माक्स का यह दावा था 
कि समाजवाद की स्थापना होगी तो इसलिए नहीं कि कुछ दयालु 
लोग अधिकाश जनता को गरीबी में पड़े देखना नहीं चाहते, या 
मानव द्वारा मानव के शोषण को ठीक नहीं समझते । समाजवाद 
की स्थापना उसकी आवश्यकता करेगी | जिस प्रकार सामन्तवाद 
के बाद पूँजीवाद की स्थापना हुई उसी प्रकार पूँजीवाद का स्थान 
एक उच्चतर समाज-व्यवस्था--समाजवाद--छेगी । पूंजीवाद की 


०० विवेचना करके, उसके आन्तरिक व्याघात को स्पष्ट करके, कार्ल 
मास ने यह बताया कि पूंजीवाद का नाश होगा और उसके स्थान 
में एक अधिक उपयुक्त और तक्कयुक्त समाज-व्यवस्था की स्थापना 
होगी । मास ने यह वात अवश्य कही थी कि समाजवाद की 
स्थापना आवश्यकता छारा की जायगी, अर्थात्‌ समाजवाद तमी 
स्थापित हो सकेगा जब पूजीवादी व्यवस्था में विकास की कोई 
गुंजायश ने रहेगी । उन्होंने यह भी कहा कि पूँजीवादी समाज- 
व्यवस्था और उसकी विशिष्ट राज्य-प्रणाली को उल्ाड़ फेंका 
अनिवार्य हैं। इसी सम्बन्ध में माक्स ने अपने प्रस्यात दाशनिक 
सिद्धान्त का प्रतिपादद किया और बताया कि “अवतक दर्शन मे 
ससार का स्पष्टीकरण किया हैं, अब उत्ते संतार को बदलना 
भी होगा !” इस सिद्धान्त का तकंयुक्त बर्य यह भी हो सकता है 
कि मानव का निर्माण उन परिस्थितियों द्वारा होता है, जिनमें वह 
रहता है--किन्तु क्योकि वह स्वयं भी उत परिस्थितियों का एक 
अग है, वह उन परिस्थितियों को प्रभावित और परिवर्तित कर' 
सकता है । आप देखेंगे कि अन्य किसी भी द्शेतअणाली में मानव 
की रचनात्मक क्षमता को इच रूप से नही स्वीकार किया गया है। 
माक्संवादी दर्शन के अनुसार मानव किसी मान॑वोपरि शत के 
हाथ का कठपुतला नही है, और व किसी विराट कछ का एक 
पुरज्षा ही है। वल्कि मानव उस ससार का, उत्त समाज का; जिसमें 
वह रहता है, सृष्ठा है ! 
आप यह समझ गये होगे कि इस दर्शन-प्रणाली और उस 

प्रणाली में, जो मानव को किसी सार्वभोम-शक्ति या विधाता हारा : 
निमित पुतल्म मानती है, कितना बड़ा मौलिक भेद है। गाँधीजी ? 


फर्मीकर्णी विशुदध आस्तिक की तरह बोछा करते है--भगवान्‌ की २०१ 
धपित और उमझ्लो प्रायना से उनको प्रेरणा मिलती है, इसकी बात 
बहू बनाया करते हैं। गीता से - प्रेरणा लेते समय तो वह स्पष्ठ 
रुप मे यह कहा करते है कि वह ऐसे सावभौम नियम में, ऐसी 
घक्षति में, धिदवास करते है, जो प्रत्येक साप्तारिक वस्तु का ख्नोत 
है; जिसपर मानव के अभिमत का कोई और प्रभाव नहीं। 
गधीजो व्यक्तिंगन देन में विश्वास रखते है, या समस्त ब्रह्माण्ड 
फै एक नियन्ता में आस्था रफ़ते है, इतना तो स्पष्ट हैं कि मानव- 
समाज और मानव-गतिविधि के विपय में जो माव्सवादी दृष्टिकोण 
हैँ उससे उनका कोई सम्बन्ध नहीं होसकता । 

साधारणतया समाजवाद के आ्थिक पहलू पर ही वाद-विवाद 
हुआ करता है। लेकिन उस क्षेत्र में भी हम यवि समाजवाद और 
गाँधीवाद की तुलना करे तो हमको दोनो का विरोधाभास प्रकट 
होजायगा । मावर्त के सिद्धान्तों के अनुसार आप या में अपनी 
इच्छा के अनुसार सामाजिक सम्बन्धो को निर्वारित नहीं कर 
सकते । आप आदर समाज-व्यवस्था की कल्पना कर सकते है, 
आप यह कल्पना कर सकते हे कि समाज की व्यवस्था ऐसी होनी' 
चाहिए, जिससे कोई किसीपर जुल्म न करता हो, जिसमें सब सुखी 
हो । कल्पता की स्वतत्रता आपको है, पर कल्पित व्यवस्था को 
स्थापित करने की,अपनी इच्छानुकूछ समाज स्थापित करने की, स्वत- 
श्वता आपको उपलब्ध नही हैँ । आप केवल उसी व्यवस्था को स्थापित 
कर सकते है, जो चारो ओर के वातावरण में सम्भव है | गाँधीजी 
कै सामाजिक आदर्श और मास के आशिक सिद्धान्तों में यही 
सबसे बड़ा व्याघात आता है! मानव-समाज की विवेचना और 


१०२ विहलेपण करके मार्क्स इस परिणाम पर पहुँचे है कि मानव इति- 
हास में समय-समय पर एक समाज-व्यवस्था के (जितका आधार 
कुछ विशिष्ट सामाजिक वर्गो का पारस्परिक सम्बन्ध था) स्थान 
में दूसरी व्यवस्था स्थापित हुई है, पहली उस समाज-व्यवस्था 
का, जिसमें मानव विकास की कोई समावना शेष ने रह गई थी, 
स्थान किसी अन्य अधिक उन्नत समाज-व्यवस्था ने लिया है। इस 
चूतन व्यवस्था की स्थापना के लिए मानव इतिहास में समय-समय 
पर क्रान्तियाँ हुई है, अर्थात्‌ पुरानी व्यवस्था को उलठकर नई 
अवस्था की स्थापता की गई है । लेकिन प्रत्येक नवीन सामाजिक 
प्यवस्था का अकुर पुरानी व्यवस्था के गर्भ में ही जम चुका था-- 
वास्तव में विना इसके कोई नई व्यवस्था स्थापित नही हो सकी । 

समाजवाद का मूछ आधिक सिद्धान्त है--उत्पादन, वितरण 
और विनिमय के साधनों पर से व्यक्तिगत स्वामित्व उठा देना । 
समाजवाद के विपय में साघारणतया यह भ्रम फैला हुआ है कि 
समाजवाद एकता का हामी है। मुझसे अनेकों वार यह एछा गया 
है कि रूस मे असमानता क्यों है? तव रूप्त मे समाजवाद कहाँ 
है ? इसलिए में इस पहलू पर कुछ कहना चाहता हैँ । समाजवाद 
का यह इरादा कभी नहीं है कि प्रत्येक व्यक्त को क्षाज के मजूर 
की स्थिति में छा रकखा जाय। समाजवाद का प्रोग्राम तो उत्पादन, 
वितरण और विनिमय के साधनों पर से व्यक्तिगत स्वामित्व को 
मिटाना ही हैँ । समाजवाद प्रत्येक वस्तु पर से व्यक्तिगत स्वामित्व 
उठा देना नहीं चाहता | सोशलिज्म से आप यह न समझिए कि 
चह किसी काहिन के सभी विद्याथियों को एक ही प्रकार के पजामे 
या पतन पहनवाया चाहता है। सोशलिज्म यह भो नहीं चाहता 


कि किसौके पास अपनी किताब, अपना घर था अपनी मोटर तक २०३ 
भीन रहे। समाजवाद तो केवल ऐमी व्यक्तिगत सम्पत्ति ही को 
मिटाना चाहना है, जिसके पास्त होने से एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति 
का शोपण कर सवता हैं, किसी दूसरे की कमाई पर स्वय सुख 
भर ऐश्वर्यपूर्वक रह सवता है! में फिर दोहरा रहा हैँ, समाजवाद 
का यह प्रोग्राम किसोकी सदभावता या असदभावना का परिणाम 
नही है। स्वय पूंजीवाद ने यह स्थिति पैदा करदी हैँ । वास्तव में 
व्यक्तिगत सम्पत्ति को समाजवाद नष्ट नहीं करता, उसका नाश 
तो स्वय पूँजीवाद ही कर देता है। बडे-बडे कल-कारखाने किसी 
व्यफ्ति-विशेष की ऐसी सम्पत्ति नहीं हैँ, जिसे वह जहाँ चाहे पल्ले 
बांधकर चलता बने । इनका स्वामी कोई व्यक्ति नही, समाज का 
एक भाग होता है--बहुत ही छोटा भाग यह में मानता हूँ। 
मेरे कहने का मतलूव यह है कि समाज के कुछ मुट्ठी-भर 
लोग बडेअडे कल-कारसानो के मालिक हे, पर अधिकाश जनता 
अकिचन हैं। समाजवाद चाहता है कि सम्पत्ति का मालिक सारा 
समाज हो, न कि समाज का एक छोटा-सा भाग । समाजवाद तो 
एक ऐसे काम को जिसे स्वय पूँजीवाद ही सम्पादित कर चुका होता 
है, केवल स्वीकार भर करता है। साधारण भाषा में, समाजवाद 
कहता है, “व्यक्तिगत सम्पत्ति वस्तुत नष्ठ हो चुकी है, हम कानूनी 
भ्रम को कायम रहने देना नहीं चाहते ।” लेकिन बावजूद इस बात 
के कि समाज की भछाई की दृष्टि से व्यक्तियत सम्पत्ति की कोई 
उपयोगिता शेष नही रह गईं है, समाज का एक अग ऐसा है जिसके 
पास सम्पत्ति है और जो उस सम्पत्ति से व्यक्तिगत लाभ उठाता 
है। इसलिए यह वर्ग इस प्रकार की व्यक्तिगत सम्पत्ति को कायप्त 


१०४ रखना चाहंता है, जनता के बड़े भाग को कानूनी भ्रम में रखकर 
अपना उल्लू सीधा करते रहता चाहता हैं। पूँजीवादी समाज- 
व्यवस्था के अन्तर्गत एक शक्ति इसी वर्ग के हाथ में है; दमन के 
सव साधन उसके पास है । इसलिए समाज का बहुमत विरुद्ध होते 
हुए भी यह वर्ग अपनी मनमानी करता रहता है । 

जब समाज के बहुमत के संगठित प्रयत्त और इच्छा के बाव- 
जूद सम्पत्तिशाली-वर्ग अपनी उस सम्पत्ति को, जिसके बलपर 
चह सम्पत्तिहीन वहुसंस्यक-वर्ग का मोपण करता है, छोडते को 
पैयार नही होता, तो दोनों वर्गों का सधर्प सतह पर आजाता है, 
मैदान में खुल-सेलने लगता है। यह सघर्प दवाया था छिपाया 
जा सकता हैं, नप्ठ नही किया जा सकता; क्योकि जवतक सम्पत्ति" 
थाली और सम्पत्तिशन्य--अकिचन--वर्ग रहेगे, यह संघर्प भी 
रहेगा । सम्पत्तिशाली-वर्ग की प्रीठ, पर, जैसा कि ऊपर भी कहां 
जा चुका है, सरकार है, राज-व्यवस्था है। इसलिए, वह अपनी 
इच्छा से अपनी सुविधाओों को वहीं छोड़ सकता । तब उसको 
रास्ते से हदाना आवश्यक दोजाता है ! यह मार्क्स के समाजवाद 
का राजवैतिक पहलू है । माक्संबादी राजवीति का अर्ष है, गोषित 
और पीडिंत जनता का शक्ति हस्तगत करने के उद्देश से चलाया 
जाने वाला युद्ध ! 
गाँधीजी की सीख 
गाँवीजी हमें दया सिलाते हे ? गाँधीजी इत वात में समाज- 
शादियों से सहमत है कि जनसावारण'का गोषण नहीं होना 
चाहिए । वह जतसावारण की ग्ररीवी की भी निल्दा करते हैं। 
यहाँतक कि वह पूजीवाद की निन्‍्दा करने से भी नहीं चूकते ! 


लेकिन वह समाज को इस व्यथा से मुक्त होने का जो मार्ग २० 
बताते है, वह समाजवादियो के मार्ग से सर्वथा भिन्न है । वास्तव 
में ममाजवादी दृष्टिकोण से तो उनका बताया हल कोई हल ही 
नही है | क्योकि वह आज की जिस विषमता को दूर करना चाहते 
है, उसके आदि-स्लोत को नहीं पहचानते । वर्ग-वेर का मूल कारण 
है, व्यक्तिगत सम्पत्ति, वर्ग-बैर का कारण है, सम्पत्तिशाली वर्गो 
का सम्पत्तिशून्य--अकिचन --वर्ग को लूटवा । गाँवीजी का मत 
है कि पारस्परिक वैर उत्पन्न करने के बजाय हमको पूँजीपति, 
जमीदार तथा ऐसे अन्य वर्गों को निर्धनो के प्रति दयालुता का 
बर्ताव करने के लिए राजी कर लेना चाहिए ।” वह प्रत्येक मानव 
को समान रूप से स्वभावत भला मानते हे। इसलिए वह मानव 
के सहज सौजन्य को जगाना चाहते हे । अच्छा, हम यह मान छेते 
हैँ कि एक जमीदार या एक पूँजीपति भी स्वभावत उतना ही 
भला है, जितना एक साधारण व्यक्ति। मानत्र स्वभावत भला 
होता है या नही, इस विवादग्रस्त विषय को में यहाँ उठाना नही 
चाहता । में इसमें विश्वास नही करता, क्योकि मेरा विश्वास है कि 
मानव अपनी जीवन-अवस्थाओ के मनुकूल बुरा या भला होता है । 
अक्षुण्ण मानव-स्वमाव का कोई प्रमाण है भी नहीं । लेकिन में 
माने लेता हूँ कि स्वभावत जमीदार या पूंजीपति भी भला है, 
और यदि में उसके हृदय तक पहुँच सकूँ और उसको यह विश्वास 
करा सकूँ कि जो कुछ वह करता है वह ठीक नही है तो मे उसका 
हृदय-परिवत्तेत करा सकता हूँ | यह मानकर कि ऐसा होना समव 
है, में यह कहना चाहता हें कि आप जिस क्षण भी जमीद्वार या 
पूंजीपति का हृदय-परिव्तेंन करा सकेंगे, वह जमीदार या पूजीपति 


२०६ न रहेगा। पूजीपति उसी समय तक पूँजीपति हैं, जव्तक वह अपनी 
पूंजी के वल पर दूसरों का भोपण करता है, दूसरों के श्रम का 
अनुचित छाम उठाता है ! यदि ५० प्रतिगत छाम करने के बजाय 
वह पाँच प्रतिशत छाभ करे, तो भी उसके पूंजीपति होने में कोई फ 
नही आता । क्योकि वह घोपण तो तब भी करता है। जहाँ शोपण 
है, वहाँ समानता नहीं; और जहाँ समानता नही, वहाँ समान सौजत्य 
भी नहीं। जमीदार की भी यही वात है। गाँघीजी दो परस्पर- 
विरोबी दा्तें एकसाथ करना चाहते हे--एक ओर वह पजीपति 
का हृदय-परिवत्तंव कराया चाहते हे, तो टूसरी ओर पूंजीपति 
और मजूर के हितो में समन्वय | लेकित जबतक पूंजीपति-हित 
है, तवतक पूंजीपति भी है, और इसलिए मजूर के हितो के साथ 
उसके हितो का समन्वय कैसे सम्भव है ? वास्तव में आप जवतक 
इन परस्परविरोधी हितो का समत्वय कराने के लिए चिन्तरित 
हैं, तबतक में कहेंगा कि आप हृदय-परिवर्तेन कराने में सफल 
नही हो सके--क्योकि इस चिन्ता में दोनो के पारस्परिक हितो 
का व्याधात सन्निह्नित हैं । 

गाँधीजी के सामाजिक आदर्श का यही तक-विभ्रम (४॥9८7) 
है। वह ऐसे दो हितो में समन्वय कराना चाहते हे, जिनका प्मन्वय 
हो नही सकता । यदि वह स्पष्ट रुप से यह कहदें, कि “हाँ, 
में भी पूंजीवाद और जमीदारी के अस्तित्व को नही चाहता, 
लेकिन मेरा ढंग तुम्हारे ढग से भिन्न है,” तो में उनके दृष्टिकोण 
को समझ सकता हुँ--मछे ही ढंग के विपय में उनसे सहमत ने 
होऊं। छेकिन जब आप एक तरफ तो दो ऐसे हितों में समन्वय 
कराते का यत्न करते है, जिनमें समन्वय समव नहीं, और दूसरी 


ओर सम्पत्तिशाली भौर सम्पत्तिशन्य के वीच समानता होने का २०७ 
दावा करते है, तो में कहता हूं कि आप तक से काम नही ले रहे है । 
में आपकी ईमानदारी या नेकवीयती पर सन्देह नही करता ।केकिन 
यह जरूर कहता हूँ कि आप या तो ऐसी बात कराने का स्वप्न 
देखते हे जो असम्मव हैं, या आप जो-कुछ कहते है उसका अर्थ 
ही नही समझे ! 
पारिभाषिक दृष्टि से, गाँधीवाद और समाजवाद के आथिक 
कार्यक्रम के विरोधाभास को सक्षेप में यो रक्खा जा सकता है 
समाजवाद का कहना है कि जनसाधारण का आर्थिक कल्याण 
प्राचुय में हो सकता है, गाँघीवाद कहता है, सार्वजनिक कल्याण 
सादगी के वातावरण ही में हो सकता है। समाजवाद प्रचुरता का 
दर्शन है, गाँधीवाद दीनता का दर्शन है । 
समाजवाद पर साधारणतया यह आरोप लगाया जाता हैं कि 

वह मानव के उच्चतर गुणो को नही छूता, जीवन के अन्न-वस्त्र 
के अतिरिक्त भी कुछ है। इसके उत्तर में में केवल यही कहूँगा 
कि ऐसी बाते करनेवाले लोग समाजवाद सम्बन्धी अपनी अज्ञानता 
ही का परिचय देते हे। सासारिक कल्याण अर्थात्‌ न्यूनतम परिश्रम 
से सब आवश्यकताओ के पूरा हो सकने की अवस्था ही से मानव 
को वौद्धिक, नैतिक और आध्यात्मिक विकास का अवसर मिल 
सकता है। दूसरे शब्दों में सास्कृतिक सिद्धियों के लिए किसी 
निश्चित न्यूनतम अवकाश की आवश्यकता है। समाजवाद तो 
मानव के लिए वे अवस्थायें पैदा कर देना चाहता है, जिनमें उसको 
दिन-रात अपनी शारीरिक आवद्यकताओ की पूर्ति के लिए न 
जुटा रहना पडे, जिनमें उसको उच्चतर वातो के लिए भी सुविधा 


२०८ और समय मिल सके । मानव ने ऐसे यन्त्र बनाए है जिनकी सहा- 
यता से यह उद्देश्य पुरा किया जा सकता है। 

“मानव-जाति का इतिहास प्रकृति से मानव के निन्तर युद्ध 
करने और उसपर विजय पाने ही का इतिहास है । आदमी के 
प्रारम्भिक औज़ार बताने के समय से छेकर वडी-वडी समय और 
श्रम वचानेवाली मशीनों के बनाने के समय तक का इतिहास 
मानव-विजय का ही इतिहास हैं। परिणाम इसका यह हुआ है 
कि, यदि सव कुछ ठीक हो तो, प्रतिदिन कुछ घण्टे काम करके 
ही प्रत्येक मनुष्य के जीवन की आवश्यकता पूरी हो सकती है! 
लेकिन मानव ने जो मशीन वनाई वह उसकी दास न रह सकी, 
क्योकि पूंजीवाद ने उससे मानव का शोपण और पतन करने का 
काम कराया हैँ । यह कहना भूल हैं कि दोष मशीन का ही है 
और मशीन-सभ्यता का अन्त कर देना चाहिए। मशीन-सभ्यता 
जैसी कोई वस्तु नही है, जो-कुछ हो, वह तो मानव सम्पता ही 
है। लेकिन गाँधीवाद कथित “मशीन-सभ्यता” के अनाचारो से 
इतना वौखला गया है कि सिर-दर्दे को दूर करने के यत्न में सिर 
तक कटाने को तैयार हैं। वह समझता हैं कि जबवतक आदमी 
पुराने ज़माने की सादगी को फिर से न अपनायेगा, तवतक इस 
दैत्य से उसका छुटकारा न हो सकेगा । 

में यह कहना नही चाहता कि उस पुराने युग को पुन छाना 
सम्भव भी है या नही । यदि में यह मान भी छूँ कि मानव-प्रगति 
की घडी की सुई को कई सौ साल पीछे हटाया जा सकता है, तो 
भी तो यह परिणाम नहीं निकल सकता कि तव हम अधिक सुखी 
होगे । यदि हम पुराने ज़माने के उत्पादन-साधनों को अपना हे, 


तो न्यूनतम शारीरिक आवद्यकता की पूर्ति के छिए भी आज से २०६ 
कई गुना अधिक श्रम करना पडेगा। लेकिन गाँधीजी का इस 
सम्बन्ध में जो तक है, उसे हम समझ सकते हे । वह कहते हे कि 
हमने व्यर्थ ही अपनी आवध्यकताओ को बढा लिया है। इसलिए 
हम ऐसा उपाय क्यो न करे, ऐसे युग में क्यो न चले जायें, जहाँ 
नतो इतनी आवश्यकता हो और नः इतना श्रम करना पडे | 
लेकिन कौन कह सकता है कि नैतिक था आध्यात्मिक दृष्टि से, 
आज से २०० साल पहले, हमारे पूर्वज अधिक उन्नत थे ? में इस 
बात का माननेवाला नहीं हूँ, कोई इतिहासज्ञ भी इस मत को' 
ग्रहण नही कर सकता । लेकिन सादगी के सिद्धान्त में एक और 
भी तकं-विश्रम (४8८7) है । यदि हम यह मान भी छे कि 
सादा जीवन आदशं-जीवन है, तो भी हम यह नही कह सकते कि 
एक धोती-कुरता पहननेवाला व्यक्ति कोट-पतलून पहननेवाले 
व्यक्ति से श्रेष्ठतर है। क्योकि छूगोटी हो पहननेवाला व्यक्ति तो 
धोतती-कुरता पहलनेवाले से भी अधिक ऊँचा होगा। कहने का 
मतलब यह है कि आप यह नहीं बता सकते कि सादगी कहाँ शुरू 
होती है और कहाँ समाप्त । यदि सादगी ही को मानव की सास्क्- 
तिक सिद्धियो को जाँचने की कस्तोटी बनाया जाय, तो सम्मवतत 
सर्वश्रेष्ठ आदर व्यक्ति हमारे उन पूर्वजों में मिलेगा जो पेडो पर 
जीवन व्यतीत किया करते थे । मुझे तो लगता हूँ गाँधीजी को अपनी 
बातों पर विचार करने का अवसर ही नहीं मिला, इसलिए वह 
उनका तकंयुकत परिणाम नही समझ सके हैँ। “सादा जीवन, उच्च 
विचार की एक कहावत भी प्रचलित है । लेकिन इस समय ससार 
"के अमृख वैज्ञानिक और दाशनिक उच्च-विचार नही रखते, यह 


२१० भी कौन कह सकता है ? एक ऐसे मजूर की कल्पना कीजिए, जो 
जीवन की न्यूनतम आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए दिन में 
८-१० घण्टे काम करके घर लौटा है । क्या आप समझते हैँ, उसको 
“उच्चतर” बातो पर विचार करने का अवसर है? थके-माँदे 
शरीर को छेकर एक वार वह जहाँ चटाई पर लेटा कि सुबह 
होगई--सुबह उसको फिर उसी संकटमय काम के लिए उठा लेगी। 
भजूर खेत में हो या कल-कारखानों मे, चरखा चलाता हो या 
मजीन से काम करता हो, सभी जगह उसकी यही दक्शा है। छेकिन 
समाजवाद ने रास्ता दिखाया है । प्रत्येक मानव-प्राणी को नैतिक 
और आध्यात्मिक विकास का अवसर मिल सकता है। लेकिन 
तभी जब उसको अपना पेट भरने और तन ढकने भर के लिए 
जानवर की तरह ८-८ और १०-१० घण्टे तक अपनी जक्ति व्यय 
न करनी पड़े | समाजवाद उन अवस्थाओ को पैदा करना चाहता 

है, जिनसे ऐसा होता समव है। समाजवाद गाँधीवाद की तरह 
यह नही कहता कि भावव का सास्कृतिक विकास सादगी के वाता- 
बरण से हो सकता है, क्योकि सादगी दीनता का दूसरा परिष्कृत 
नाम भर ही है । समाजवाद का दावा है कि मानव की सास्क्ृतिक 
उन्नति भौतिक पूर्णता में ही सम्मव हैं । 
गाँधोवाद और समाजवाद के राजनैतिक पहलू पर विचार 
प्रकट करना सहल काम नहीं है। समाजवादी दृष्टिकोण से 
राजनीति में दवाव ( /८६४००८) अनिवाय है । क्योकि कैसी भी 
राज-व्यवस्था क्यो व हो, वह किसी न-किसी वर्ग का दमन करती 
ही है। आज की समाज-व्यवस्था में, सरकार समाज के कुछ लोगो के 
हाथ में दमन का एक साधन मात्र है, अधिकाश जबता का उसके 


हारा दमन किया जाता है। समाज के बडे अगर को मुट्ठीभर २११ 
छोगो के चगुल से मुक्त करने के लिए, राजसत्ता पर जनसाधारण 
हारा अधिकार किया जाना नितान्त आवश्यक है। दूसरे शब्दो में, 
में कहेँगा, जनसाधारण को शासक-वर्ग से शवित छीननी है । छेकित 
यहाँ पहुँचते ही हमारे सामने गाँधीजी की सीख पर चिचार करना 
आवश्यक होजाता है । गाँधीजी ने हमको जो शिक्षा दी है, उसी- 
को उनकी सबसे वडी देन समझा जाता है। मेरा मतछूब अहिंसा 
के सिद्धान्त से है । उनकी धारणा हैं कि आज की समाज-व्यवस्था 
में किसी प्रकार की उथल पुथल किये बिना, आज के सामाजिक 
धधनो को बिगाडे विना भी अहिंसा का वातावरण पैदा किया जा 
सकता है । यदि ऐसा हो सके, तो कम-से-कम में, व्यक्तिगतरूप से, - 
इसका स्वागत करूँगा । में भी चाहता हूँ कि समाज हिंसा से मुक्त 
होजाय, समाज में पशु-वल का नियम न रहकर नैतिक नियम का 
बोलवाला हो । लेकिन आदर्श के मोह में पडकर ही कर वास्त- 
विकता से मूंह नहीं मोड लेता चाहिए । वास्तविकता यह है कि 
आज की समाज-व्यवस्था का आधार हिंसा हैँ । लेकिन गाँधीजी 
के अहिंसा सिद्धान्त का अर्थ यह है कि आज की उस समाज- 
व्यवस्था को भग न किया जाय, क्योकि उसको भग करने का प्रयत्न 
हिंसा हैं । लेकिन आज मे हिंसा-अहिसा के विषय को भी नही 
उठावा चाहता और पाठकों से गाँघीजी के कुछ वक्‍्तव्यों और 
उक्तियों को पढने ही का अनुरोध करूँगा ! गाँधीजी अनेको बार यह 
कह चुके हे कि आज मजूर और मालिक के वीच जो सम्बन्ध है, 
घह हिंसात्मक है। मालिक साधन-सम्पन्न हें, वह मजूर को, जिसके 
पास अपना जीवन चलाने के लिए अपनी मिहनत के सिवाय और 


२१२ कुछ नही, मनचाही मजूरी स्वीकार करने को विवश्य कर सकता 
है। क्योकि यदि मजूर उसकी वताई मजूरी स्वीकार न करे तो 
भूखों मरने के सिवाय उसके पास चारा ही क्या रहता है ? मूछो 
मार डालने की धमकी देकर जनता के एक वडे भाग को मपनी 
मनचाही मजूरी देकर काम करने को वाव्य करना, यद्दि हिंता तहीं 
तो क्या है ? यदि मजूर इस झोपण को, इस जुल्म को रोकने 
के लिए हडताल करते है, तो भोर मच जाता है कि मजूर हिंचा 
पर तुल्े हुए हे ! गाँधीजी ने मजूरों के इस प्रकार के कार्य को 
हिंसा कहा हैं, और उत्तकी निन्‍्दा की है। इसीलिए तो में कहता 
हूँ कि बाज की अवस्थाओ में अद्धित्ता का प्रचार करा हवा 
पर, उस हिसा पर जो विराट जनसमूह को पीत्र रही है, परदा 
डालना है । अहिंसा सुन्दर और वाम्छतीय बादर्ण हैं। याँवीजी 
ने इस ओर हमारा ध्यान आह्ञप्द किया है, हम उनके आभारी 
है। पर उन्होंने अहिता को सिद्ध करने क्या मार्ग नहीं वताबा। 
गाँवीजी आदर्णवादी हँ--ऐसे आादशंवादी, जो दुर्भाग्यवश्ष वस्तु- 
स्थिति को भूलते है । समाजवादी भी आादर्शवादी है, पर वे वस्तु- 
स्थिति से मुंह मोडकर हवा में उड़ना नहीं चाहते । हंस बहिता 
स्थापित कर सकेंगे; पर पहले उन अवल्याओों को बदलना होगा, 
जिनमें हिंसा होती है। हम ऐसा समाज स्वापित किया चाहते है 
जिसमें, जादमी बादमी का, समाज का अल्पतंत्यक् वर्ग बहु- 
संख्यक वर्ग का, झोपण न कर सके, जिसमें हिंता न तो संभव ही 
होगी और न आावद्यक । उस आदर्श को कैते प्राप्त करे ? याँवी- 
बाद और समाजवाद के साथनो में भेद है । 

मुझे विश्वास है, पाठक वह उनसे गये होगे कि गाँवीवाद है 


और समाजवाद में सामजस्थ नही है । आदर्ण्ष सामजस्य भी तनिक २१३ 
ध्यानपृर्वक विचार करने पर नही रहता । गाँधीजी कुछ भी हो, 
समाजवादी नही है । मुझे तो यंकीन है, यदि उनको यह पता हो 
जाय कि समाजवाद के प्रव्तको के सिद्धान्तों को स्वीकार करके 
ही समाजवादी हुआ जा सकता है, तो स्वय गाँधीजी भी समाज- 
' वादी होने।से इन्कार कर देंगे । 


सस्ता साहित्य मण्डल 


हे बाबा. रफ 
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७८--(३-९) महाभारत दे पात्र १] 
७९--पुपार तौर मगठन १) 
८०--(३) संतयाशी ॥] 
८१०- विनाश मो दृशाज शु 
८२-- (४) अणऐी राश्य में 
हमारों आपिक रचा ॥!| 
८३--(५) शोर -शोदत | 
८४ - पीध झ५पा (4 
/४-- (६ ) शर्त द्द शा 70) 
८९०-[3)पिशार शो” शहर ॥॥] 
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१ 
ॉ्‌ 


है: 
; 


आगे होनेवाले प्रकाशन 
» जीवन शोधन--कियोरडाल मशह्वारा 
* समाजवाद : पूँजीवाइ-- 
» फेसिस्टवाद 


2. नया शासन विधान--(फेडरेशन) 
५« स्वदेशों ओर ग्रामोद्योग--(गाबीजी) 


६ 


* हमारी आज्ञादी की लड़ाई (२ भाग)--[हरिमाऊ उपाव्याय) 


७. सरल विधान--१ (चद्धगृप्त वाप्णेंय) 


११. 
शर. 


श्र 


, सुगम चिकरित्सा--(चतुरप्तेन वैध) 

« गांची साहित्य माला-- (इसमें गाधीजी के चुने हुए छेखो 
का संग्रह होगा--5स माला में २० पुस्तके निकलेगी। 
प्रत्येक का दाम ॥) होगा। पृष्ठ स० २००-२५०) 


« ठाह्स्टाय प्रन्थावलि--( टाल्टाय के चुने हुए 


निबन्धो,छेखो और कहानियों का सग्रह। यह १५ भागों 

में होगा । प्रत्येक का मूल्य ॥), पृष्ठ सह््या २००-२५०) 
वाल साहित्य माला-- (वालोपयोगी पुस्तके) 

लोक साहित्य माला--( इसमें भिन्न-मिन्न विषयों 

पर २०० पुस्तकें निकलेगी । मूल्य अत्येक का ॥) होगा 

और पृष्ठ सस्या २००-२५० होगी । इसकी ५ पुस्तके 
प्रकाशित हो चुकी है । ) 

नवराष्ट्र माला-झसमें ससार के प्रत्येक स्वतन्त्र राष्ट्र 
निर्माताणे और राष्ट्रो का परिचय है। इस माला की पुस्तके 
२००-२५० पृप्ठो को और सचित्र होगी । मूल्य ॥॥) 


श्छ- नवज्ीवनमाला--छोटी-छोटी नवजीवनदायी पुस्तके । 


